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Det  religiösa  anlaget. 


r. 

Med  det  religiösa  anlaget  förstå  vi  religionens 
subjektiva  grund  i  allmänhet.  Och  det  är  nödvändigt 
att  antaga  en  sådan,  ty  eljest  skulle  vi  icke  ens  kunna 
fasthålla  religionens  verklighet,  ännu  mindre  kunna 
inse  något,  samband  mellan  densamma  och  våra  öfriga 
lifsyttringar. 

Denna  subjektiva  grund  för  religionen  kan  dock 
icke  närmare  angifvas  blott  genom  en  indelning  af 
de  mänskliga  förmögenheterna  från  någon  speciell  syn- 
punkt, emedan  hvarje  sådan  indelning  medför  en  be- 
gränsning, som  alltid  visar  sig  vara  främmande  inför 
det  religiösa  anlagets  yttringar.  Detta  kan  nämligen 
ta  alla  former  af  människans  själslif  i  sin  tjänst.  Man 
har  visserligen  sedan  Jacobi  och  Schieiermacher  all- 
mänt betecknat  det  som  känsla  eller  som  enhet  af 
känsla  och  åskådning.  Men  därmed  har  man  som 
oftast  ej  velat  säga  något  annat  eller  mera  än  att  det 
i  sina  ursprungligaste  yttringar  gifver  sig  medvetet 
tillkänna  i  den  form  af  själslifvet,  som  svarar  mot 
ursprungligheten. 

Det  musikaliska  anlaget  tillhör  det  estetiska  sin- 
net och  det  spekulativa  tillhör  det  teoretiska,  men  det 
religiösa  omtattar  dem  båda.  Och  liksom  det  musi- 
kaliska anlaget  betyder  det  inre  sinnets  delaktighet  i 
tonernas  sköna  värld  och  innebär  mottaglighet  för  dess 
egendomliga  väsende   och   en   lust   att   därifrån  låta 
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motivera  sin  egen  själs  funktioner,  och  liksom  den 
högsta  spekulationen  uppfattar  sig  själf  som  en  åter- 
erinring  af  en  ursprunglig  sanningsvärld,  så  förhåller 
det  sig  äfven  med  det  religiösa  anlaget,  att  det  står 
i  förhållande  till  en  högre  verklighet. 

Man  kan  beskrifva  det  som  en  åtrå,  hvilken  icke 
kan  mättas  af  världen,  en  hunger  och  törst  efter  det 
oändliga  och  fullkomliga;  men  man  måste  också  be- 
teckna det  som  en  det  inre  sinnets  aktivitet,  som  vore 
ändamålslös,  om  det  endast  gåfves  en  timlig  och  rela- 
tiv värld.  Det  har  en  relativt  passiv  sida  och  det  har 
äfven  en  aktiv.  I  kraft  af  den  förra  vill  det  försätta 
människan  i  en  bidande  och  mottagande  sinnesför- 
fattning, det  vill  låta  henne  erfara  ett  beroende,  som 
hon  kan  uppfatta  såsom  det  allra  högsta  och  uti  hvil- 
ket  hon  jämte  sig  kan  ställa  hela  den  henne  omgif- 
vande  världen;  och  det  vill  på  denna  väg  tillföra  henne 
en  underbar  frid  och  det  rikaste  hopp. 

I  kraft  af  sin  aktiva  sida  vill  det  religiösa  anlaget 
söka  och  sedan  tillämpa  det  funna.  Det  vill  trefva 
sig  fram  till  en  annan  värld  än  den,  som  närmast  om- 
gifver  människan,  det  vill  se  verkliga  under  på  sin  väg, 
det  vill  finna  en  verklig  hjälp,  som  är  rikare  än  hela 
världens  och  alla  människors  förenade  krafter,  det  vill 
upptäcka  en  frihet,  som  icke  känner  några  gränser 
och  som  sprider  ett  försoningens  ljus  i  all  den  järn- 
hårda nödvändighet,  som  eljest  ter  sig  för  hennes 
blickar. 

Vi  kunna  öfverallt  se  yttringar  af  denna  dess 
aktivitet,  i  alla  religionsformer  och  på  alla  bildnings- 
stadier. »Med  stor  andakt,  säger  Schleiermacher  i  sina 
tal  öfver  religionen,  ser  jag  de  unga  sinnenas  längtan 
efter  det  underbara  och  öfvernaturliga.  Med  hvilken 
glädje  de  än  tillegna  sig  tingens  brokiga  utansida,  så 
söka  de  likväl  också  något  annat,  som  de  kunna  sätta 


o 
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som  dess  motsats.  At  alla  sidor  söka  de,  om  det  icke 
tilläfventyrs  finnes  något,  som  går  utöfver  de  vanliga 
företeelserna  och  som  är  förmer  än  lifvets  lätta  lek. 
Och  huru  många  jordiska  föremål  också  erbjudes  åt 
deras  iakttagelse,  är  det  likväl  alltid  så,  som  hade  de, 
förutom  de  sinnen,  som  däråt  äro  egnade,  ännu  andra, 
hvilka  utan  näring  måste  förgås. 

Detta  är  religionens  första  yttring.  En  hemlig 
oförstådd  aning  leder  utöfver  denna  världens  rikedom; 
därför  är  hvarje  spår  af  en  annan  så  välkommet;  där- 
för fröjda  de  sig  åt  dikter  om  öfverjordiska  väsen;  och 
allt,  om  hvilket  de  på  det  klaraste  kunna  veta,  att  det 
icke  här  kan  existera,  omfatta  de  på  det  ifrigaste  med 
denna  svartsjuka  kärlek,  som  man  egnar  ett  föremål, 
till  hvilket  man  har  en  djupt  känd  rätt,  som  man  lik- 
väl icke  pä  ett  yttre  sätt  kan  göra  gällande».*) 

Det  blir  dock  ej  blott  fråga  om  en  annan  värld 
i  allmänhet;  ty  det  religiösa  anlaget  går  framför  allt 
ut  på  att  finna  det  eviga  uti  dess  lagar  och  verksam- 
het samt  uti  dess  verkliga  samband  med  vår  tillvaro. 

När  du  vandrat  i  skogen  och  sett  träden  växa 
hvart  efter  sin  art,  utveckla  barr  och  löf  och  sätta 
frukt  efter  en  regel,  som  synes  nödvändig  och  fri  på 
samma  gång;  när  du  sett  samma  företeelse  i  allt  lef- 
vande,  att  hvarje  lilla  växt  fått  sitt  lif  att  lefva  och 
sin  uppgift  att  fullgöra,  fattas  du  då  icke  af  undran 
och  vördnad?  När  du  studerar  människolifvet  och 
historien,  möter  dig  då  icke  samma  företeelse  i  en 
ännu  egendomligare,  i  en  ännu  mera  storartad  form? 
Människorna  drifvas  at  medvetandet  om  ett  kall.  De 
styras  af  en  inre  regel,  som  syftar  till  ett  bestämdt 
verk.  Hos  somliga  är  känslan  däraf  så  mäktig,  att  de 
tala  om  inre  röster,  som  de  hört,  hvarigenom  de  fått 

*)  Schleiermacher,  Reden  iiber  die  Religion,  s.  201.  (Den  i 
Bibi.  theol.  Klass,  intagna  upplagan.) 
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kallelsen  till  sitt  verk.  När  du  förnummit  allt  detta, 
har  du  då  icke  känt  det  sä,  som  om  ett  oändligt  vä- 
sende från  ofvan  vidrört  dig?  Och  har  icke  detta 
velat  taga  gestalt  för  din  blick,  ehuru  du  visst  vetat, 
att  du  aldrig  skulle  kunnat  skåda  det  med  timliga 
ögon?  Du  har  känt  bäfvan  och  helig  fruktan,  emedan 
en  röst  sagt  dig  djupt  ur  själens  innersta,  att  äfven 
du  är  ämnad  att  vara  liksom  ett  instrument  i  hans 
hand,  gjordt  af  honom,  och  att  du  har  att  utföra  ett 
verk,  som  han  förelagt  dig.  Det  är  en  aning,  som 
stundom  blir  dunkel,  liksom  förströdd  af  lifvets  larm. 
Men  den  uppenbarar  sig  dock  i  stilla  ögonblick,  och 
stundom  kommer  den  som  en  oro  öfver  dig. 

Tillhör  du  den  kristna  kulturen,  så  har  väl  din 
blick  någon  gång  på  ett  alldeles  särskildt  sätt  tagits 
i  anspråk  af  Jesus.  Du  har  då  funnit  hans  ord  så 
underbart  djupa,  så  enkla,  sä  följdriktiga,  så  fulla  af 
hvila.  Det  har  slagit  dig  liksom  genom  en  blixt,  att 
hans  lif  burits  af  det  största  och  heligaste  syfte,  som 
han  själf  såg  och  kände  och  som  blifvit  honom  gifvet 
ofvanifrån.  Du  har  hört  det  som  en  skön  genklang 
i  din  själ,  då  han  talat  om  sin  Fader,  som  är  i  himlen, 
som  är  alla  människors  och  hela  naturens  Fader.  Det 
utöfvar  en  sällsam  verkan  på  din  själ,  när  du  ser, 
huru  han  tjänade  honom,  och  att  den  största  olycka 
ej  förmådde  rubba  hans  tro  och  förrycka  hans  verk. 
Inför  detta  heliga  lif  känner  du  med  blygsel  din  liten- 
het, och  en  känsla  af  skuld  vill  tränga  fram  i  ditt 
bröst.  Men  när  du  ock  får  se,  att  han  fullbordat  sitt 
verk  i  det  fruktansvärdaste  mörker,  i  djupaste  smärta, 
och  att  han  liksom  öfvergifven  af  sin  Fader,  i  kraft 
af  den  rikaste  tro,  öfvervunnit  sina  fiender,  mörkrets 
och  kärlekslöshetens  makter,  då  känner  du,  att  du  åter 
kan  blicka  upp.  Du  anar  att  Fadren  i  himlen  räckt 
dig  sin  hand;  och  den  tron,  att  alla,  som  hylla  denne 
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sonen  och  sluta  sig  till  honom,  skola  antagas  af  Fadren, 
börjar  att  arbeta  sig  fram  i  ditt  hjärta. 

Men  när  du  gör  sådana  erfarenheter,  då  får  du 
just  göra  bekantskap  med  yttringar  af  ditt  religiösa 
anlag,  särskildt  den  sidan  af  detsamma,  som  vi  kallat 
den  aktiva. 

2. 

Till  en  rätt  förståels3  af  det  religiösa  anlaget  hör 
äfven  en  inblick  i  dess  psykologi.  Då  vi  nu  däråt 
vilja  egna  några  ord,  ha  vi  att  besvara  tvenne  frågor: 

Hvilka  förhållanden  nödga  oss  att  öfver  hufvud 
taget  fråga  efter  en  högre  värld  och  något  gudomligt? 

Huru  kan  en  individuell  förbindelse  med  Gud 
tänkas  möjlig? 

i)  Den  allmänna  förklaringen  till  det  religiösa 
anlaget  ha  vi  att  söka  i  de  antinomier,  som  vi  öfver- 
allt  spåra  i  menniskans  lif  och  hennes  värld.  —  Vi 
äro  ställda  i  en  tillvaro  af  idel  relativiteter;  allt  är 
beroende  af  hvart  annat:  delen  af  det  hela  och  detta 
af  sina  delar;  och  det  hela  själft  är  ännu  icke  ett  helt, 
ty  vi  måste  inordna  det  i  en  tankebild,  som  vi 
kalla  oändligheten,  men  denna  åter,  som  tillkommit 
genom  tillägg  af  likartade  världar,  bibehåller  märket, 
af  sin  uppkomst  och  blir  själf  relativ.  Och  inskränka 
vi  oss  till  människans  lif,  så  är  det  en  mikrokosm, 
uppfylld  af  likartade  motsägelser,  som  vi  finna  i  uni- 
versum. Blicka  vi  in  i  värt  eget  inre,  så  synes  det 
oss  å  ena  sidan,  som  om  vi  förde  ett  själfständigt  lif, 
som  om  våra  motiv  vore  i  grund  och  botten  våra 
egna,  ty  vi  känna  oss  fria  och  ansvariga;  men  stiga 
vi  djupare  ned  i  vår  tillvaro,  så  möter  oss  en  hemlig- 
het, ett  sällsamt  »hvarifrån»  uppstiger  och  tvingar  oss 
att  gifva  rum  för  en  tanke  om  ursprung.  Trots  fri- 
heten, som  synes  utesluta  tanken  på  hvarje  annat  upp- 
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hof,  blir  det  likväl  omöjligt  att  afvisa  tanken  på  ett 
hvarifrän,  ett  hvaraf  eller  af  hvem.  Och  följa  vi  de  ytt- 
ringar, i  h vilka  vårt  inre  lif  framträder,  så  blifva  vi 
varse,  att  dessa  tillika  äro  en  produkt  af  företeelser, 
öfver  hvilka  vi  icke  haft  eller  ha  någon  makt.  Vi  se 
liksom  en  järnhård  nödvändighet  lölja  oss  som  en 
skugga.  Analysera  vi  vår  egen  själ,  sä  upplöser  sig 
allt  i  en  oändlig  kedja  af  inre  rörelse,  af  funktioner, 
hvilkas  utgångspunkt  vi  icke  kunna  varseblifva;  men 
likväl  måste  vi  tänka  oss  ett  fäste,  en  andlig  substans, 
från  hvilken  vårt  inre  lif  utgår,  ehuru  väi  denna  före- 
ställning själf  synes  oss  tull  af  motsägelser.  Både 
inom  och  utom  människan  möta  vi  sålunda  idel  anti- 
nomier,  som  visa  hän  på  en  annan  och  högre  värld. 

Auguste  Sabatier  erinrar  i  sin  religionsfilosofi*) 
om  att  själslifvet  hos  människan  visar  sig  intaga  en 
öfvergängsställning  mellan  två  världar,  ty  det  utgöres 
af  en  inre  ström  och  en  motström  tillika.  Själsför- 
mögenheternas  natur  gifver  vid  handen  en  ursprunglig 
motsats  i  människan,  som  följer  henne  på  alla  hennes 
utvecklingsstadier:  en  motsats  mellan  de  yttre  tingen 
och  det  inre  jaget,  en  motsats  mellan  den  aktiva  och 
den  passiva  sidan  af  andens  lif.  Och  detta  är  en 
motsats, ,  säger  han,  som  kännetecknar  alla  våra  för- 
mögenheter; »de  utgå  från  en  motsats,  hvarförutan  de 
icke  skulle  finnas  till,  och  vi  se  dem  alla  leda  till  en 
motsats,  i  hvilken  de  synas  skola  gå  under».  Däraf, 
säger  han  vidare,  uppkommer  en  känsla  af  förtviflan, 
men  däraf  födes  också  religionen.  Icke  så  att  förstå, 
som  skulle  religionen  vara  blott  ett  foster  af  förtviflan, 
ty  det  är  icke  Sabatiers  mening:  han  uttrycker  sig 
sedermera  så,  att  religionen  är  en  sedlig  akt  af  för- 
troende för  lifvets  ursprung  och  mål.    Vi  kunna  för- 

*)  Utkast  till  en  Religionsfilosofi  efter  psykologien  och  hi- 
storien.   Öfvers.  af  Nathan  Söderblom,  s.  13  f. 
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klara  det  så,  att  den  känsla  af  hopplöshet,  som  de 
tallösa  motsägelserna  och  relativiteternas  oändliga  kedja 
framkalla,  gör  sinnet  mottagligt  för  en  förhoppning, 
som  kan  vinna  sin  bekräftelse  blott  i  tillvaron  af  en 
fullkomlig  värld. 

2)  Schleiermacher  erinrar  om,  att  hvarje  ursprung- 
ligt lefvande  moment  i  vårt  lif  innebär  en  lörmälning 
med  oändligheten,  och  att  hvarje  ursprunglig  religiös 
rörelse  i  själen  eger  denna  karaktär  af  identitet  mellan  ett 
individuellt  för-sig- varande  och  ett  universiellt  varande. 
Om  man  kunde  erfara  vårt  själfmedvetandes  vardande, 
så  skulle  man  finna,  att  det  får  sin  tillblifvelse  genom 
att  momentant  utgå  och  återvända  till  identitet  med 
det,  som  vi  kalla  föremål;  men  enheten  af  allt,  som 
kan  fä  karaktären  af  föremål,  kalla  vi  universum.  En 
momentel  identitet  med  universum  ligger  därför  i  vårt 
själfmedvetandes  natur.*) 

Vi  ansluta  oss  till  dessa  tankar.  En  möjlighet 
af  identitet  mellan  vårt  själfmedvetande  och  universum 
kan  också  inses  däraf,  att  vår  kunskapsförmågas  poten- 
tiella innehåll  visar  sig  vara  fullkomligt  analogt  med 
universums  lagar,  hvarför  äfven  hvarje  verklig  kunskap 
om  dessa  omedelbart  eger  i  sig  sjelf  vissheten  om  sin 
sanning. 

Men  universum  kan  hvarken  såsom  deladt  eller 
såsom  delbart  tänkas  bilda  någon  verklig  identitet  med 
vårt  medvetande,  ty  då  skulle  äfven  detta  kunna  tän- 
kas vara  deladt  eller  delbart.  Identiteten  måste  hafva 
medvetandets  egen  karaktär,  och  båda  leden  i  den- 
samma måste  vara  likartade.  Det  universum,  som  här 
kan  komma  i  fråga,  är  sålunda  odelbart,  det  är  ett 
andligt  helt,  som  dock,  när  identiteten  upplöser  sig  i 
åskådning,  eger  alla  verklighetens  reala  mångfaldig- 
heter såsom   sina  egendomliga  bestämningar  för  oss. 

*)  Schleiermacher,  Rederi,  s.  118  f. 


8 


Det  religiösa  anlaget,  som  kräfver  sinnets  flykt 
från  de  vexlande  föremålen  och  medvetandets  för- 
sättande i  detta  dess  ursprunglighetstillstånd  af  kon- 
templation,  vill  på  denna  väg  finna  en  förbindelse  med 
det  gudomliga.  Vi  ha  funnit,  att  när  medvetandet  vid 
hvarje  sin  verksamhet,  som  kan  sägas  vara  ursprunglig, 
momentant  återgår  till  enhet  med  sitt  föremål,  så  träf- 
far det  därvid  på  en  verklighet,  som  är  alltigenom 
andlig.  Nu  fråga  vi,  om  vi  icke  från  denna  synpunkt 
kunna  ana  eller  åtminstone  anse  såsom  möjlig  den 
förening  med  Gud,  som  det  religiösa  medvetandet 
kräfver.  Må  vi  nogare  aktgifva  på  kontemplationens 
ögonblick!  Hvad  lär  oss  en  noggrann  psykologi  om 
dessa  ögonblick,  då  vi  äro  försjunkna  i  förglömmelse 
af  allt  utom  af  detta,  som  bildar  den  hemlighetsfulla 
utgångspunkten  för  vårt  yttre  lit?  Äro  vi  då  mindre 
personliga  än  eljest?  Förbyter  sig  då  klarheten  i  töc- 
ken och  lifvets  spänstighet  i  ett  halfslummer,  som 
nästan  kunde  liknas  vid  döden?  Ingalunda.  Uti  dessa 
lifsmoment,  då  vi  försjunka  i  oss  själfva,  då  det  mång- 
faldiga, som  eljest  ter  sig  för  oss  som  åtskiljdt,  för- 
nimmas eller  anas  blott  som  en  inre  rikedom,  en 
identitet  af  oändlig  räckvidd,  då  fatta  vi  vårt  själs- 
tillstånd som  upphöjdt  i  den  högsta  tänkbara  energi; 
den  klarhet,  som  då  omgifver  oss,  anse  vi  vara  oänd- 
ligt förmer  än  den,  som  kommer  på  slutledningens 
väg,  och  vi  känna  oss  i  dessa  ögonblick  mer  person- 
liga än  någonsin  eljest.  Däraf  synes  det  oss  vara  helt 
naturligt  att  draga  den  slutsatsen,  att  det,  som  står  i 
identitet  med  oss,  själft  icke  är  opersonligt  utan  tvärt- 
om det  personligaste  af  allt,  personlighetens  källa, 
själfva  allpersonligheten.*) 

*)  Vi  erinra  här  om  det  sköna  samtal,  som  Augustinus  i  sina 
Bekännelser  berättar  sig  ha  haft  med  sin  moder  vid  fönstret  i  huset 
vid  Ostia. 
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Vi  kunna  betrakta  det  religiösa  anlagets  yttringar 
såsom  en  teoretisk  verksamhet.  Det  är  icke  den  syn- 
punkt, som  här  hufvudsakligen  intresserar  oss,  men  vi 
böra  dock  däråt  egna  så  mycken  uppmärksamhet,  att 
det  blir  oss  fullt  klart  äfven  från  denna  synpunkt  sedt, 
hvilken  omfattande  betydelse  detta  vårt  föremål  eger 
och  huru  djupt  det  är  egnadt  att  ingripa  i  människans 
andliga  lif. 

Det  religiösa  anlaget  är  en  gåfva,  som  enhvar 
eger  i  någon  mån.  Det  kan  därför  icke  förnekas  utom 
på  grund  af  temporära  missförhållanden,  och  det  skall 
alltid  göra  sig  gällande,  så  länge  mänskligheten  finnes, 
ty  det  är  djupt  grundadt  i  vårt  mänskliga  väsende. 

Om  det  icke  särskildt  undertryckes  utan  får 
komma  till  sin  verkliga  rätt,  så  ingår  det  på  ett  så 
innerligt  sätt  i  tänkandets  verksamhet,  att  det  ofta 
blifvit  ansedt  blott  som  en  särskild  form  eller  grad  däraf. 

När  det  religiösa  anlaget  får  influera,  så  kan  tän- 
kandet icke  bli  ateistiskt  eller  indifferent,  utan  det 
kommer  att  ledas  af  en  inre  nödvändighet  till  att  på 
alla  vägar,  som  äro  för  det  naturliga,  slutligen  vilja 
stanna  inför  ett  högsta  väsende.  —  Nu  gifves  det  tre 
vägar,  på  hvilka  det  mänskliga  tänkandet  under  sin 
verksamhet  helt  naturligt  måste  slå  in:  det  vill  såsom 
själfmedvetande  finna  sig  tillrätta  i  sig  själft  och  genom- 
forska sitt  eget  innehåll;  det  vill  i  sin  betraktelse  af  det  i 
rum  och  tid  gifna  uppspåra  lagar  efter  kategorien 
»grund  och  följd»,  »orsak  och  verkan»;  det  vill  i  hela 
tillvaron  återfinna  ändamål,  ej  blott  sporadiska  utan 
hela  system  af  sådana.  När  nu  tänkandet  utöfvar  sin 
verksamhet  på  alla  dessa  vägar  eller  på  endera  af 
dem,  efter  grundsatsen  af  arbetets  fördelning,  och  när 
det  religiösa  anlaget  därvid  äfven  får  göra  sitt  in- 
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flytande  gällande,  såsom  ju  det  högsta  aldrig  bör  för- 
nekas sin  rätt  på  dessa  höga  områden,  så  blir  tänkandet 
själft  i  grunden  religiöst,  hvilket  det  förvisso  alltid  bör 
vara,  något  som  i  synnerhet  de  gamle  ansågo  vara 
själl  klart.  (Ordspr.  9,10).*)  Ett  dogmatiskt  referat  utaf 
ett  sådant  religiöst  tänkande  återfinna  vi  i  de  s.  k.  be- 
visen för  Guds  tillvaro.  Där  man  anför  dessa  bevis 
såsom  vetenskapliga  i  den  meningen,  att  den  blott 
logiskt  bedrifna  vetenskapligheten  skulle  tillföra  reli- 
gionen en  visshet,  som  den  icke  skulle  kunna  ega  i 
sig  själf,  då  begår  man  ett  fel.  Man  kan  aldrig,  be- 
visa en  religiös  sanning  på  något  säkrare  eller  klarare 
sätt  än  att  uppvisa  dess  samband  med  det  religiösa 
anlagets  nödvändiga  och  naturliga  yttringar. 

Den  lifsåskädning,  som  gör  anspråk  på  att  ha 
frigjort  sig  från  religionen  och  som  icke  vill  tillerkänna 
det  religiösa  anlaget  någon  existensrätt,  kalla  vi  ateism. 
Men  verklig  ateism  måste  betraktas  som  bristfällig  eller 
hämmad  utveckling  af  det  ädlaste  och  högsta  i  män- 
niskans inre.  Den  ateism,  som  stundom  uppenbarar 
sig*  bland  oss  kristna  under  framskriden  utveckling  af 
själsförmögenheterna,  ja  till  och  med  någon  gång  ut- 
talas såsom  en  spekulativ  teori  på  bildningens  högsta 
trappsteg  är,  såsom  ofta  blifvit  anmärkt,  af  tvenne 
slag.**)  Det  första  har  sin  grund  i  en  moralisk  för- 
vändhet,  som  gör  att  man  hyser  motvilja  och  en  hem- 
lig fruktan  för  gudsmedvetandets  stränghet.  Detta 
slags  ateism  kan  tidtals,  ofta  helt  plötsligt  öfvergå  i 
ljusare  ögonblick  af  ånger  och  längtan  efter  guds- 
gemenskap.   Men  den  bland  teoretiskt  begåfvade  van- 

*)  »Blott  den,  som  kultiverar  sin  vetenskap  säsotn  en  länk  i 
det  hela,  idkar  den  riktigt  och  religiöst.»  Chr.  J.  Boström,  Reli- 
gionsfilosofi, s.  199.    Jfr  Schleiermacher,  Eeden,  s.  107—108. 

**)  Jfr  t.  ex,  Schleiermacher,  Der  christliche  Glaube,  §  33.  2. 
(Den  i  Bibi.  theol.  Klass,  intagna  uppl.) 
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ligast  förekommande  s.  k.  ateismen  beror  egentligen 
blott  på  resonnerandets  öfvervigt  och  får  hufvudsak- 
ligen  sin  näring  i  bristfälliga  framställningar  af  den 
religiösa  verkligheten.  Så  t.  ex.  var,  såsom  Schleier- 
macher  på  anförda  ställe  anmärker,  det  adertonde  år- 
hundradets ateism  till  största  delen  blott  en  genom 
kyrkligt  tyranni  framkallad  kamp  mot  antropopatiska 
föreställningar,  som  blifvit  petrificerade  i  troslärorna. 
Men  resonnerandets  ötvervigt  å  ena  sidan  och  brist- 
fälligheterna  i  framställningen  af  det  religiösa  lifs- 
innehållet  å  den  andra  sidan  kunna  blott  betraktas 
såsom  en  förståndets  dårskap,  som  tyvärr  mången 
gång  anställt  stor  och  omfattande  skada  men  som 
dock  aldrig  kan  få  någon  betydelse,  när  lifvets  högsta 
verkligheter  tagas  i  betraktande. 

Filosofien  explicerar  religionen,  såsom  Boström 
säger,  men  det  är  väl  att  märka,  hvilket  äfven  Boström 
anmärker,*)  att  religionen  aldrig  genom  filosofien  blir 
uttömd.  I  den  riktningen  har  man  dock  verkligen 
ofta  missförstått  saken.  Man  har  ansett  yttringarne  af 
det  religiösa  anlaget  blott  utgöra  en  första,  klumpig 
begynnelse  till  rent  teoretisk  verksamhet,  som  då  på 
sina  första  stadier  uppträdt  som  mytisk  metafysik  och 
i  mera  utvecklad  gestalt  som  spekulativ  metafysik. 
Åskådningen  framträder  i  två  väsentligt  skilda  former, 
allt  efter  som  man  har  en  låg  eller  hög  uppfattning 
af  metafysiken.  Men  i  begge  fallen  misskänner  man 
religionen,  emedan  man  förbiser  den  verkliga  karak- 
tären hos  det  religiösa  anlaget;  ty  det  är  oändligt  ri- 
kare än  den  teoretiska  instinkten,  och  det  hänvisar  på 
en  rikare  verklighet  än  hvarje  idé,  vore  den  än  så 
fullkomlig. 


*)  Religionsfil.  s.  205. 
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Det  religiösa  anlagets  rikedom  och  betydelse  fram- 
träder klarast,  om  vi  tänka  på  de  motiv,  som  af  det- 
samma väckas  till  lif.  Det  har,  ha  vi  sagt,  en  motta- 
gande och  en  själfverksam  sida.  Däraf  framgår  att  det 
motiverar  viljan  på  tvenne  sätt.  —  i)  Det  fordrar  först 
att  hela  människans  väsende  samlas,  så  att  det  kan 
stå  fullkomligt  mottagande  inför  en  andlig  makt.  Får 
det  göra  sig  gällande  i  sin  renhet  utan  störande  in- 
verkan från  främmande  håll,  så  vill  det  föra  mennisko- 
själen  fram  till  en  lydaktig  gemenskap  med  en  per- 
sonligt fattad  Gud,  som  med  sin  heliga  omfattande 
vilja  skall  befrukta,  leda  och  stärka  människans.*) 

Då  Schleiermacher  ville  angifva  det  mest  känne- 
tecknande för  fromheten,  det  gemensamma  i  alla  dess 
olika  yttringar,  så  uttalade  han  detta  så,  att  vi  i  kraft 
af  henne  känna  oss  absolut  beroende,  hvilket  skulle 
betyda  detsamma  som  att  vi  vore  medvetna  om  vårt  för- 
hållande till  Gud  (Der  christliche  Glaube  §  4),  och  han 
tilllägger  på  ett  annat  ställe  (§  32,  2),  att  det  är  det  enda 
sättet,  på  hvilket  Gud  och  människans  jag  kan  vara 
tillsammans  i  själfmedvetandet,  att  detta  senare  känner 
sig  absolut  beroende.    Schleiermacher  utgår  härvid  ute- 

*)  Däraf  förklaras  den  längtan  efter  en  högre  uppenbarelse, 
som  stundom  ger  sig  tillkänna  inom  hedendomen  och  som  fanns  i 
Israel  före  kristendomens  framträdande.  I  samband  härmed  anmärka 
vi  äfven,  att  en  panteistisk  böjelse  icke  gerna  kan  annorlunda  för- 
klaras än  såsom  härledande  sig  från  kunskapsförmågans  alltför  en- 
sidiga tendenser,  nämligen  från  dess  abstraktionsdrift.  Schleiermacher 
har  därför  rätt,  då  han  i  sina  senare  upplagor  af  »Reden»  medgifver, 
att  den  panteistiska  uppfattningen  endast  så  tillvida  kan  tillerkännas 
någon  hemul  i  religionsvetenskapen,  som  den  blott  visar  sig  vara  en 
kritik  af  en  ensidig  alltför  mänsklig  föreställning  om  Guds  person- 
lighet (Jfr.  äfven  §  8,  Zusatz  i  Schleiermachers  Glaubenslehre).  Pan- 
teismen  i  de  asiatiska  religionsformerna  är  i  själfva  verket  en  spe- 
kulativ kritik  af  äldre  folkreligioner. 
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slutande  från  det  religiösa  anlagets  passiva  sida.  Och 
denna  synpunkt  är  hos  honom  så  förhärskande,  att  man 
med  sken  af  rätt  kunnat  hänföra  honom  till  mystici, 
ehuru  han  visst  icke  är  främmande  äfven  för  andra 
synpunkter. 

Från  det  relativt  passiva  momentet  i  det  religiösa 
anlaget  härleder  sig  en  mycket  vigtig  grupp  af  motiv. 
Om  man  förbiser  dem,  så  gör  man  det  omöjligt  för 
sig  att  få  en  rätt  inblick  i  religionens  och  moralens 
förhållande  till  hvarandra.*) 

Dessa  motivsgrupper  kunna  i  allmänhet  känne- 
tecknas så,  att  de  bilda  driffjädrar  för  viljan  till  en 
inåtgående  energi,  till  stillhet  utan  att  dock  hvila,  till 
ödmjukhet  utan  att  dock  vara  slafvisk,  till  hängifven- 
het  utan  att  dock  uppgifva  sig  själf.  De  inåtledande 
motiven  föra  själen  till  ett  möte  med  själfmedvetandets 
hela  oändliga  rikedom,  hvarvid  känslan  af  ovilkorlig- 
het  och  helighet  vinna  fäste  i  det  egna  jaget,  och  så- 
lunda upphöra  de  att  synas  utifrån  kommande,  liksom 
om  de  blott  hade  godtycklig  eller  endast  legal  karak- 
tär; ty  de  återfinnas  nu  i  själfmedvetandets  eget  vä- 
sende och  förnimmas  såsom  frihetens  fullkomliga  lag 
(Jak.  i,  25,  Jerem.  31,  33,  34.) 

2)  Den  aktiva  sidan  i  det  religiösa  anlaget  mo- 
tiverar på  annat  sätt;  men  det  är  icke  mindre  vigtigt. 
När  människans  själ  går  ut  ur  sitt  eget  innersta  för 
att  i  samband  med  det  verksamma  lifvet  tillegna  sig 
det  gudomliga,  då  vill  hon  finna  en  allgod  vilja,  som 


*)  Hj.  Daneli,  Religion  och  sedlighet  s.  69  m.  fl.  ställen,  ba- 
serar sin  kritik  af  teologiska  skriftställares  uppfattning  af  nu  berörda 
förhållande  på  den  tanken,  att  en  felaktig  åskådning  af  det  person- 
liga gudsförhållandet  i  religionen  medför  brister  i  den  moraliska 
uppfattningen.  Yi  kunna  i  allmänhet  ansluta  oss  till  denna  tanke, 
blott  med  den  reservationen,  att  man  icke  införer  bornerade  före- 
ställningar i  begreppet  om  det  personliga  gudsförhållandet. 
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har  lifvets  trådar  i  sin  hand  och  som  omfattar  det  hela 
så,  att  den  kan  låta  allt  samverka  till  det  bästa. 

Det  är  dessa  motiv,  som  Ritschl  lägger  hufvud- 
vigten  vid,  då  han  vill  klargöra  religionens  väsende. 
Han  betraktar  de  gudomliga  tingen  såsom  ett  korrelat 
till  människans  behof  att  känna  sitt  herravälde  öfver 
de  hinder,  som  världens  och  hennes  egen  relativitet 
lägga  i  hennes  väg.  Tanken  på  ställningen  till  värl- 
den och  till  uppgifterna  i  lifvet  spela  därför,  enligt 
Ritschl,  alltid  in  i  det  religiösa  förhållandet  och  för- 
läna detta  en  praktisk  karaktär.  Därför  hyser  ock  denne 
teolog  en  verklig  farhåga  för  mystik  och  innerlighet 
och  har  ringa  eller  ingen  förståelse  för  den  sida  af  det 
religiösa  anlaget,  som  vi  kallat  den  passiva.  Med  en 
upphöjd  andemakts  bistånd,  säger  Ritschl,*)  vill  män- 
niskan lösa  den  motsägelse,  som  hon  befinner  sig  i, 
nämligen  att  vara  en  del  af  världen  och  på  samma 
gång  en  andlig  personlighet,  som  har  det  anspråket 
att  vara  förmer  än  hela  natursammanhanget  och  att 
fördenskull  kunna  beherrska  det.  Alen  det  visar  sig  i 
kristendomen,  som  är  den  fullkomligaste  religionen, 
att  andens  öfverhöghet  vinnes  endast  på  en  väg,  som 
svarar  mot  hans  innersta  väsende  af  att  vara  moment 
i  en  helt  och  hållet  andlig  allgemenskap.  I  religionen 
frågar  därför  människan  i  själfva  verket  efter  ett  guds- 
förhållande, som  förklarar  hennes  ande  delaktig  i  ett 
enda  stort  mål,  som  själft  är  af  andlig  karaktär  och 
som  därför  utbreder  det  ljuset  öfver  naturen  och  hi- 
storien, att  de  äro  medel  för  detta  måls  förverkligande 
och  således  underlägsne  hennes  egen  ande,  som  igen- 
känner det  allomfattande  målet  som  sitt  eget.  Det 
religiösa  anlaget  skulle  sålunda  gå  ut  på  att  lära  män- 
niskan söka  den  fullkomligaste  och  den  mest  omfångs- 

*)  Ritschl,  Rechtvertigung  und  Versöhnung  JU,  3,  s.  189 
m.  fl.  st. 
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rika  teleologi,  att  däruti  upptäcka  sin  egen  andes  raison 
d'étre,  taga  tröst  däraf  och  motivera  viljan  från  syn- 
punkten af  ändamålens  ömsesidiga  harmoni  i  ett  kär- 
lekens rike.  Den  religiösa  betraktelsen  blir  därför  all- 
tid teleologisk,  och  all  tro  kan  anses  såsom  en  till  tröst 
och  eggelse  egnad  tillegnelse  af  Guds  försyn.  —  De 
motivsgrupper,  som  ha  sitt  fäste  i  det  sålunda  fattade 
religiösa  anlaget  äro  de,  som  göra  viljan  skicklig  att 
tåligt  upptaga  kampen  i  lifvet  i  sin  egen  kallelse  med 
stadig  blick  på  att  därvid  kunna  bidraga  till  ett  all- 
mänt kärlekens  rike. 

Ritschl  har  icke  någon  förståelse  för  den  syn- 
punkt, som  Schleiermacher  så  starkt  betonade.  Han 
polemiserar  mot  densamma  och  menar,  att  den  endast 
härleder  sig  från  en  filosofisk  uppfattning,  som  går  ut 
pä  att  sammanblanda  natur  och  ande;  och  rakt  i  strid 
mot  hvad  vi  ofvan  framhållit,  att  den  skulle  öppna  oss 
utsigt  till  de  allra  vigtigaste  motiv,  säger  han  rent  ut, 
att  den  är  moraliskt  indifferens) 

Det  må  vara  sant,  att  Ritschls  fruktan  för  en 
sammanblandning  af  natur  och  ande  eger  något  be- 
rättigande gent  emot  Schleiermacher,  som  särskildt  i 
sina  »Reden»  ofta  skildrar  den  religiösa  föreningen 
med  det  gudomliga  som  ett  sammansmältande  med  ett 
ofattbart  något  (det  allmänna),  men  Ritschls  sätt  att 
undvika  detta  leder  till  en  motsatt  ytterlighet,  och  ju 
mer  man  tränger  in  i  hans  principer,  får  man  en  känsla 
af,  att  han  beröfvar  det  religiösa  lifvet  något  -af  dess 
fulla  rikedom.  Men  från  sin  egen  synpunkt  utvecklar 
han  dock  den  höga  saken  på  ett  storartadt  sätt.  Han 
har  en  djup  blick  för  hvad  det  religiösa  anlaget  från 
sin  aktiva  sida  och  i  sin  förbindelse  med  lifvet  i  värl- 
den krätver.  Han  uppvisar  hur  det  vinner  sin  förkla- 
ring, sitt  rättfärdigande  i  den  'högsta  af  alla  idéer,  i 

*)  Ritschl,  A.  a.  s.  554,  Jfr.  s.  29. 
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Guds  rikes  idén,  huru  denna  fördjupas  och  förandligas 
i  kristendomen,*)  huru  alla  berättigade  uppgifter  och 
hvarje  sann  mänsklig  kallelse,  ja  alla  moraliska  ända- 
mål i  den  ha  sin  källa**)  och  huru  äfven  genom  en 
likartad  åskådning  och  från  samma  urkälla  förlåtelsens 
tröst  kan  komma  den  felande  till  del  och  denne  så- 
lunda också  därigenom  erhålla  nya  impulser  till  att 
trofast  arbeta  och  tåligt  lida.***)  Ritschls  synpunkt  är 
vigtig  och  bör  icke  glömmas.  Man  har  anmärkt,  att 
den  resulterar  i  moralism  och  alltför  mycket  påminner 
om  den  religionsuppfattning,  som  vi  återfinna  i  Im. 
Kants  Religion  innerhalb  der  Grenzen  der  blossen 
Vernunft.  Detta  kan  i  det  stora  hela  vara  sant,  blott 
att  man  likväl  åstadkommer  en  omhvälfning  af  den 
kantska  uppfattningen,  så  att  man  låter  Kants  moral- 
lag vara  den  högsta  religiösa  idén.  Under  sådana  för- 
hållanden låter  den  anmärkta  likheten  mycket  enkelt 
förklara  sig  sålunda,  att  alla  de  moment  i  det  religiösa 
anlaget,  som  af  Ritschl  betonas,  äro  just  dessa,  som  äro 
egnade  att  sätta  det  religiösa  lifvet  i  samband  med 
lifvets  verkliga  uppgifter.**** ) 

*)  Art.  Eeich  Gottes  af  Eitschl  i  Hertz  u.  Plitts  Realency- 
klopädie. 

**)  Eitschl,  Rechtv.  u.  Vers.  III,  3,  s.  421. 
***)  A.  a.  s.  30-34. 

****)  Enligt  Hj.  Daneli,  Religion  och  sedlighet  s.  66  f.,  skulle 
Ritschl  begått  det  felet  att  skilja  det  religiösa  från  det  moraliska. 
D.  synes  därvid  ha  fäst  sig  vid  E:s  uttryck,  att  kärleksutöfningen 
kräfver  ett  särskildt  beslut  (Ritschl,  Rechtv.  u.  Vers.  III,  3,  s.  491) 
och  att  kristendomen  utlöper  i  två  ändamålsbestämmelser  eller  att 
den  måste  betraktas  såsom  från  tvenne  brännpunkter,  hvarvid  åter- 
lösningsidén  får  bilda  den  ena  och  Guds  rikes  idén  den  andra.  Vi 
vilja  framhålla  -däremot,  att  D.  synes  vid  denna  sin  anmärkniDg  ha 
förgätit  R:s  utgångspunkt,  nämligen  att  det  religiösa  anlaget  enligt 
honom  går  ut  på,  att  människan  vill  känna  sig  mer  värd  än  hela 
natursammanhanget,  och  att  denna  åtrå  predisponerar  henne  för  både 
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Ritschls  synpunkt  är  dock  härvid  ensidig;  ty  det 
religiösa  anlaget  syftar  äfven  till  en  personlig  förening 
med  Gud,  såsom  vi  förut  framhållit.  Det  är  vigtigt 
att  fasthålla  denna  synpunkt,  som  vi  skulle  kunna  kalla 
mystikens  synpunkt,  äfven  med  hänsyn  till  sambandet 
mellan  religion  och  moral.  Det  är  nämligen  de  motiv, 
som  sammanhänga  med  religionens  inåtriktade  intresse, 
hvilka  göra  det  möjligt  för  oss  att  förstå,  huru  vår 
egen  tillvaro  sammanhänger  med  Guds  rike  och  upp- 
gifterna i  och  för  detsamma.  Och  endast  om  vi  förstå 
eller  känna  det,  kunna  vi  i  sanning  fördjupa  oss  i  dem 
och  känna  dem,  som  »kategoriska  imperativ»,  hvilka 
icke  låta  begränsa  sig  af  timligheten,  emedan  de  äro 
grundade  i  ett  evigt  lif. 

5- 

När  vi  tala  om  det  religiösa  anlaget,  så  beröra 
vi  en  vigtig  punkt  i  frågan  om  Guds  uppenbarelse. 
I  anslutning  till  hela  karaktären  af  vår  nuvarande 
undersökning  förbigå  vi  dock  här  den  objektiva  syn- 
punkten för  denna  i  teologien  så  mycket  afhandlade 
fråga.  Nu  vilja  vi  blott  så  mycket  fästa  uppmärksam- 
heten vid  saken,  att  det  blir  oss  klart,  i  och  för  den 
följande  framställningen,  att  religionen  såsom  faktum 
i  lifvet  kan  och  skall  ha  ett  rikare  innehåll,  än  som 
skulle  kunna  vara  gifvet  till  följd  af  individernas 
religiösa  anlag. 

återlösnings-  och  guds-rikes-tanken.  Dessa  båda  tankar  hafva  så- 
lunda enligt  Ritschl  samma  psykologiska  rot,  do  utgå  från  likartade 
motiv  och  bilda  hvardera  fördenskull  en  likartad  åskådning.  Att 
handlandet  för  guds-rikes-idéns  förverkligande  bland  människorna 
kräfver  särskilda  beslut,  och  att  det  ej  utan  vidare  kan  sägas  blifva 
förverkligadt  af  det  allmänna  etiskt  religiösa  motivet  beror  däraf,  att 
handlandet  alltid  måste  hänföra  sig  till  individuella  och  detaljerade 
förhållanden  i  lifvet. 
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Den  moderna  teologien  har  merändels  förbisett 
tvenne  vigtiga  sanningar,  som  öfva  ett  afgörande  in- 
flytande på  denna  fråga.  Och  därför  kan  man  verk- 
ligen iakttaga  en  genomgående  tendens  hos  denna 
teologi  att  rent  af  identifiera  yttringarne  af  det  reli- 
giösa anlaget  med  uppenbarelsen.  Det  lider  intet  tvif- 
vel,  att  man  på  detta  sätt  liksom  på  en  omväg  kan 
komma  därhän,  att  man  sakligt  sedt  låter  den  s,  k. 
naturliga  teologien,  som  var  så  ofta  omtalad  under 
upplysningstidehvartvet,  beherska  religionsvetenskapen, 
ty  det  då  beprisade  »förnuftet»  var  ju  dock  väsentligen 
blott  allmänna  yttringar  af  det  religiösa  anlaget  på 
kristlig  grund. 

Auguste  Sabatiers  religionsfilosofi  är  i  det  hän- 
seende, som  nu  är  i  fråga,  af  stort  intresse.  Man 
skulle  kunna  kalla  den  typisk  för  den  teologiska  ten- 
dens, som  vi  åsyfta,  så  mycket  mer  egnad  att  ta 
hänsyn  till,  som  den  är  skrifven  med  öfverlägsen  talang. 
—  Enligt  Sabatier  sker  en  gudomlig  uppenbarelse,  sä 
snart  det  religiösa  anlaget  får  tillfälle  att  yttra  sig, 
ty,  säger  han,  citerande  Kristi  ord,  »den  som  beder 
han  får  .  Det  synes  vara  Sabatiers  tanke,  att  den  stora 
teologiska  tvistefrågan  måste  anses  vara  afgjord  genom 
denna  enkla  förklaring.  Ty  han  låter  sedan  blott  den 
uppgiften  vara  öfrig  att  uppvisa  de  sedliga  och  kul- 
turella betingelserna  för  att  det  religiösa  anlaget  skall 
kunna  utveckla  sig  och  göra  sig  gällande  i  en  så 
allenastående  rikedom,  som  det  faktiskt  visat  sig  vara 
verksamt  i  Jesu  Kristi  själ. 

Kriteriet  på  och  själen  i  uppenbarelsens  fortgång 
är  enligt  Sabatier  det  sant  mänskliga  i  den  betydelse, 
som  detta  uttryck  eger  i  en  moralisk  kultur  i  allmän- 
het. Uppenbarelsen  blir  sannare,  desto  mänskligare 
han  blir  eller  desto  mer  människans  sedliga  lifsenergi 
däri  kommer  till  synes.    Och  därför,  när  vi  en  gång 
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upplefvat  den  tid,  då  det  religiösa  anlaget  visat  sig 
kunna  vara  verksamt  i  den  högsta  möjliga  graden, 
såsom  hos  Jesus  Kristus,  så  skall  man  icke  finna  det 
motsägande  utan  naturligt  och  analogt  med  annat  i 
historien,  om  vi  hos  en  hvar  kristen  ännu  i  dag  kunna 
iakttaga  denna  fullkomliga  förening,  denna  fullkomliga 
fromhet,  som  vi  möta  hos  kristendomens  stiftare. 

Till  gruncl  för  denna  åskådning  ligger  en  upp- 
fattning af  människan  i  allmänhet  och  af  mänsklighe- 
tens verkliga  tillstånd  i  synnerhet,  som  religionsveten- 
skapen icke  utan  vidare  kan  taga  för  god. 

i)  Det  förutsättes  först  att  människorna  från  hög- 
sta synpunkt  sedt  äro  lika,  att  de  sub  specie  aeternitatis 
intaga  samma  ställning  till  Gud,  att  de  visserligen  äro 
historiskt  beroende  af  hvarandra,  men  att  de  dock  med 
afseende  på  sin  delaktighet  i  det  gudomliga  äro  såsom 
koordinerade  storheter.  Emot  denna  åsigt  står  dock 
en  annan,  som  vi  anse  ha  större  skäl  för  sig,  nämli- 
gen att  hela  mänskligheten  i  de  stycken,  som  just  angå 
det  religiösa  lifvet,  är  att  anse  som  ett  system  af  per- 
sonligheter. Men  i  ett  system  hafva  satserna  större 
eller  mindre  innehållsrikedom,  allt  efter  som  de  stå 
närmare  eller  fjärmare  grundprincipen.  Enligt  den 
åskådning,  som  i  en  sådan  liknelse  kan  taga  sig  ut- 
tryck, skulle  en  eller  några  personligheter  stå  Gud 
närmare  än  de  andra,  och  denne  eller  dessa  då  ock 
vara  bestämd  eller  bestämda  att  förmedla  gudomens 
innehåll  för  de  öfriga. 

Man  har  anmärkt  att  det  är  omöjligt  att  bevisa 
en  sådan  tanke,  och  att  den  därför  icke  kan  anses  ha 
någon  hemortsrätt  i  vetenskapen.  Häremot  vilja  vi 
göra  gällande,  att  den  motsatta  åskådningen  faller  un- 
der samma  dom.  På  andelifvets  område  gäller  icke 
alltid  det  slags  bevis,  som  alltid  måste  tillämpas  i  ma- 
tematiken.   För  visdomens  idkare  har  tanken  på  ett 
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personligheternas  system  dock  icke  varit  främmande.*) 
Och  om  det  skulle  gälla  att  åberopa  auktoriteter,  så 
kunna  vi  utan  allt  tvifvel  hänvisa  till  de  för  oss  kristna 
allra  förnämligaste.  Ty  den  uppmärksamme  läsaren  af 
nya  testamentet  skall  finna,  att  synnerligast  Johannes 
evang.  och  ap.  Pauli  epistlar  innehålla  rika  antydnin- 
gar om  berörda  åskådning  (Joh.  i,  3 — 5;  15,  4,  5;  17, 
20  —  24;  Kol.  1,  15  f.;  Ef.  1,  4,  5;  2,  18;  4,  10— 11; 
Rom.  12,  4,  5.**) 

Från  religionspsykologisk  och  religionshistorisk 
synpunkt  kan  till  förmån  för  denna  sant  idealistiska 
uppfattning  åberopas  dels  den  olika  grad  af  religiös 
mottaglighet,  som  verkligen  förefinnes  hos  ej  blott  olika 
individer  utan  äfven  hos  olika  folkslag,***)  dels  det  er- 
farenhetsfaktum, att  den  religiösa  mänskligheten  vill 
finna  en  medlare,  till  hvilken  den  kan  rikta  sin  för- 
tröstan och  af  hvilken  den  kan  mottaga  trons  kunskap. 
En  allmän  aktgifvenhet  på  religionshistorien  gifver  vid 
handen,  att  det  religiösa  anlaget  ej  i  första  hand  trängtar 
till  en  omedelbar  förbindelse  med  gudomen  utan  först 
vill  finna  och  stå  under  inflytelse  af  den,  som  Gud  har 
utvalt.  Det  är  alltid  ett  medlareskap,  som  ligger  till 
grund  för  de  positiva  religionerna,  så  snart  dessa  hafva 
höjt  sig  öfver  det  mytologiska  stadiet,  och  detta  första 
stadium  måste  betraktas  blott  som  en  mycket  obestämd 
yttring  af  det  religiösa  anlaget,  som  då  ännu  endast 
påverkats  af  naturföreteelserna  och  en  primitiv  mänsk- 
lig historia.  Emedan  så  är,  framträder  också  trosinne- 
hållet  i  de  positiva  religionerna  med  anspråk  på  att 

*)  Jfr.  Pontus  "Wikner,  Tankar  och  frågor  inför  människones 
son,  särskildt  de  tre  sista  kapitlen.    Boström,  religionsfilosofi  s.  69  f. 

**)  Viktor  Rydberg,  Om  människans  föruttillvaro,  (Bib.  lära 
om  Kristus  4:de  uppl.)  s.  287  f.;  s.  353  f. 

***)  T.  ex.  kineserna. 
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stå  öfver  det  s.  k.  förnuftet,  hvilket  naturligtvis  icke 
kan  betyda,  att  det  vill  ställa  sig  afvisande  till  kun- 
skapsförmågans lagar. 

2)  Den  andra  förutsättningen  för  den  uppfattning 
af  uppenbarelsen,  som  vi  låtit  Sabatier  representera, 
är  denna,  att  människans  verkliga  på  hennes  egen 
frihet  grundade  tillstånd  icke  lägger  något  hinder 
i  vägen  att  religionen  skulle  kunna  själfständigt  ut- 
veckla sig  inifrån  ända  till  fullkomlighet.  Icke  heller 
denna  förutsättning  kan  tillbakavisas  såsom  logiskt 
ohållbar,  alldenstund  man  aldrig  kan  demonstrera  ett 
tillstånd,  som  friheten  skapar.  Men  vi  ha  vigtiga 
erfarenhetsfakta,  som  mäktigt  tala  emot  densamma. 
»Jag  arma  menniska,  hvem  skall  frälsa  mig  ifrån 
denna  dödens  lekamen?»  är  en  smärtsam  fråga, 
som  genombäfvar  hela  mänskligheten,  säger  Viktor 
Rydberg.*)  Och  det  är  sant.  Ingenting  är  dock  mer 
uppenbart  än  det,  att  vi  alla  lida  af  ett  fruktansvärdt 
inre  armod,  som  bland  annat  också  uppenbarar  sig  däri, 
att  vi  rent  af  icke  vilja  följa  de  motiv,  som  peka  uppåt 
mot  det  skönaste  målet,  och  att  i  de  stora  ögonblick, 
som  någon  gång  uppenbara  sig,  då  vi  skulle  vilja  det, 
vi  känna  oss  bundna  af  de  nedåtledande  motiv,  som 
oftast  fört  spiran  i  våra  hjärtan.  Men  ej  nog  därmed. 
Dessa  motiv,  som  utöfva  en  sä  sorglig  makt  öfver  in- 
dividerna i  syfte  att  draga  deras  håg  nedåt,  finnas  så- 
som åskådningar,  grundsatser,  intressen  i  mänsklighe- 
tens allmänna  lif,  de  ingå  i  seden  och  i  historien  och 
bilda  liksom  ett  osynligt  inslag  i  den  stora  väfnad,  som 
heter  det  mänskliga  lifvet.  Det  är  omöjligt  för  den, 
som  icke  genom  en  metafysisk  akt  står  öfver  detta  lif, 
att  helt  frigöra  sig  från  denna  sällsamma  makts  infly- 
telser.   Ty  liksom  luften  ej  blott  omgifver  oss  utan 


*)  A.  a.  s.  292. 
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genomtränger  våra  kläder  och  går  in  i  vår  egen  kropp, 
så  är  det  med  denna  makt.  Den  är  liksom  ett  osyn- 
ligt nät,  som  kan  snärja  tankar  och  uppsåt  och  leda 
dem  efter  sina  syften  på  afvägar. 

För  att  det  religiösa  anlaget  icke  skall  förqväfvas 
hos  oss,  som  stå  under  inflytelsen  af  denna  bedröfliga 
makt,  så  synes  det  oss  därför  nödvändigt,  att  en  uppen- 
barelse kommer  detsamma  till  del  genom  en,  som  me- 
tafysiskt står  öfver  mänskligheten  och  som  därför  icke 
blifvit  insnärjd  i  dess  förvillelser. 

I  förhållande  till  denne  uppenbarar  sig  då  det 
religiösa  anlagets  verksamhet  såsom  ett  igenkännande 
af  rätta  vägen  för  att  nå  fram  till  sitt  mål,  såsom  tro, 
förtröstan  och  lydnad.  Och  hvad  de  motiv  beträffar, 
som  vi  förut  funnit  tillhöra  det  religiösa  anlaget,  skola 
de  genom  den  religiöse  medlaren  erhålla  större  klar- 
het och  renhet,  de  skola  bli  fördjupade  och  befästade. 
Och  för  så  vidt  som  medlaren  är  den  rätte,  så  skola 
de  icke  förlora  något  af  sin  individualitet  för  den  vid- 
kommande (den  troende),  enär  denne  från  personlig- 
heternas system  betraktadt  just  är  ämnad  att  vara  som 
ett  personligt  lefvande  moment  i  honom,  en  lem  i  den 
himmelska  lekamen,  för  hvilken  Kristus  är  hufvudet. 


Gifves  det  ett  moraliskt  anlag? 

i. 

Att  moralen  måste  ha  en  subjektiv  grund  är  tyd- 
ligt, ty  eljest  vore  han  intet  eller  ett  obegripligt  tvång. 
Men  den  fråga,  som  nu  skall  sysselsätta  oss,  är  denna, 
om  det  gifves  ett  särskildt  sensorium  i  människans  själ, 
från  hvilket  moralen  har  sitt  upphof.    Vi  skola  fråga 


23 


oss,  om  d,et  moraliska  sensoriet,*)  under  förutsättning, 
att  ett  sådant  antages,  är  människans  egen  medfödda 
tillhörighet,  så  att  det  sålunda  för  sin  existens  och  sin 
verksamhet  icke  behöfver  stå  i  rapport  ined  något  gu- 
domligt eller  vara  i  beroende  at  en  uppenbarelse  i 
historien. 

Frågan  är  betydelsefull,  ej  blott  därför  att  veten- 
skapen alltid  vinner  på  att  klara  distinktioner  bli  gjorda, 
utan  ock  emedan  man  lätt  vilseleder  sig  själf,  om  man 
icke  gifver  hvart  och  ett  sin  rätta  betydelse,  och  eme- 
dan faran,  som  därmed  är  förenad,  är  större  ju  när- 
mare de  företeelser,  som  man  skall  bedöma,  ha  sam- 
band med  ens  personliga  lif. 

Det  finnes  en  riktning,  som  stundom  gjort  sig 
mäktigt  gällande  i  det  andliga  lifvets  historia,  hvilken 
begått  det  fel  vi  nu  åsyfta.  Det  är  den  s.  k.  deismen. 
Denna  åskådning  har  velat  göra  gällande,  att  det  fin- 
nes medfödda  moraliska  idéer  i  den  mänskliga  själen. 
Vi  kunna  spåra  ett  särskildt  intresse  inom  deismen. 
Den  ville  nämligen  härleda  alla  yttringar  af  det  mänsk- 
liga själslifvet  från  den  enskilda  människans  förnuft 
och  egna  kraft.  Den  ville  ställa  henne  för  sig  själf 
och  tillerkänna  henne  anspråken  på  att  vara  sin  egen 
lagstiftare,  sin  egen  andlige  hjälpare  och  därför  äfven 
sin  egen  högste  domare.**)  Det  låg  därför  i  deismens 
väsende  att  nedsätta  religionens  betydelse.  Däremot 
ville  den  gerna  höja  moralens  fana;  den  ville  uppträda 
med  det  anspråket,  att  ingen  annan  förmått  gifva  mo- 
ralen tillbörlig  uppskattning,  emedan  detta  först  skulle 
kunnat  ske,  sedan  man  fullständigt  lyckats  frigöra  ho- 

*)  Med  ett  moraliskt  sensorium  första  vi  medvetandet  af,  och 
kärleken  till  de  motiv,  som  förläna  personligbeten  det  största  värde 
och  som  vittna  om  en  fullkomlig  giltighet. 

**)  Denna  slutsats  har  väl  icke  gjorts,  men  den  följer  af  pre- 
misserna. 
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nom  från  allt  beroende  af  religionen.  Att  människans 
själ  egde  ett  medfödt  moraliskt  sensorium  blef  en  tros- 
artikel, ett  axiom,  som  sattes  utom  all  fråga.  Och  man 
menade,  att  öfverallt,  där  detta  tillätes  att  göra  sig  gäl- 
lande, blefve  religionen  i  och  med  detsamma  fullkom- 
lig, ty  om  religionen  skulle  visa  ätven  andra  yttringar, 
så  vore  dessa  att  förstå  som  vidskepelse,  om  de  icke 
tilläfventyrs  kunde  förklaras  som  egendomliga  tempe- 
ramentsyttringar eller  som  för  densamma  främmande 
färgläggningar  genom  tids-  och  lokalidéer,  hvilka  icke 
kunde  tillerkännas  saklig  betydelse.  Kristendomen  vore 
sann,  blott  så  vida  som  den  öfverensstämde  med  den 
naturliga  moralreligionen.  Man  ansåg  sig  därför  ha 
rätt  och  pligt  att  genom  tolkning  bringa  honom  i  en 
sådan  öfverensstämmelse,  ty  man  kunde  ju  icke  begå 
någon  orättvisa  genom  att  göra  honom  fullkomlig. 
Blott  den  religion,  som  icke  är  annat"  än  moral  och 
som  därför  hvilar  på  tingens  förnuft,  vore  fullkomlig 
och  skulle  hvarken  kunna  stegras  i  sin  fullkomlighet 
eller  lida  något  intrång  af  en  uppenbarelse;  i  sin  stora 
enkelhet  kräfde  den  blott  ett  handlingssätt,  som  öfver- 
ensstämde med  tingens  förnuft,  hvilket  ju  måste  be- 
traktas som  Guds  vilja. 

Denna  åskådning  fullkomnades  och  fördjupades 
af  Im.  Kant,  hvilken  uppställde  den  definition  af  reli- 
gionen, att  den,  subjektivt  betraktadt,  är  kunskapen  om 
alla  våra  pligter  sorn  gudomliga  bud.  Och  med  afse- 
ende  på  kunskapen  om  pligterna,  sä  var  det  Kants 
mening,  att  en  hvar  skulle  kunna  ega  den,  innan  han 
erkände  pligterna  som  gudomliga  bud.*)  Kant  fördju- 
pade den  deistiska  åsigten,  emedan  han  i  medvetandet 
om  pligt  inlade  någonting  absolutare,  mera  kategoriskt, 


*)  Im.  Kant,  Religion  innerhalb  der  Grenzen  der  blossen  Ver- 
nunft  (Kehrbachs  edit.  s.  165.) 
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än  hvad  deisterna  före  honom  gjort.  Hans  lära  står 
dock  i  det  innerligaste  samband  med  det  adertonde 
århundradets  deism,  och  den  kan  därför  icke  psykolo- 
giskt förstås  utan  att  hänsyn  tages  till  denna  företeelse.*) 
Deismens  antagande  af  medfödda  moraliska  idéer 
och  af  ett  moraliskt  sensorium,  som  skulle  vara  obero- 
ende af  religionen,  anse  vi  vara  ohållbart.  Vi  skola 
nu  visa,  att  detta  antagande  hvilar  på  felaktig  psyko- 
logisk analys  ozh  på  ett  förbiseende  ej  blott  af  histo- 
rien i  allmänhet  utan  framför  allt  af  cle  positiva  reli- 
gionernas faktiska  inflytande  och  att  det  därför  äfven 
sammanhänger  med  ett  underskattande  af  all  uppen- 
barelse. 

2. 

Deismens  första  v3tenskapHga  fel  består  däri,  att 
den  sammanblandat  psykologiska  företeelser  af  olika 
slag.  Det  finnes  impulser  i  människans  naturell,  som 
äro  egnade  att  bilda  underlaget  för  ett  moraliskt  lif 
och  att  utgöra  villiga  medel  för  de  högsta  motiv,  ehuru 
de  eljest  äro  moraliskt  indifferenta.  Sådana  impulser 
äro  de,  som  syfta  till  utbildning  af  människans  ani- 
mala  och  sociala  lif.  De  förra  kunna  sammanfattas 
i  ordet  individuell  helsa;  de  senare  yttra  sig  i  allmän, 
naturlig  välvilja,  i  naturligt  medlidande,  i  sinne  för 
ordning  och  arbete;  i  känsla  för  rättvis  fördelning  af 
rättigheter  och  skyldigheter.  Såsom  vi  i  det  följande 
skola  se,  äro  dessa  impulser  visst  icke  lika  ursprung- 
liga, och  de  äro  icke  i  de  fulländade  yttringar,  i  hvilka 
vi  nu  kunna  iakttaga  dem  i  vår  kristna  kultur,  att 
anse  såsom  medfödda,  men  de  hafva  dock  ursprungliga 
former,**)  som  tillhöra  den  mänskliga  naturen  utan  hän- 
syn till  den  uppfostran,  som  den  erhållit. 

*)  Alfr.  Hegler,  Die  Psychologie  in  Kants  Ethik. 
**)  In  potentia. 
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Nu  kan  det  ligga  nära  till  hands  att  öfverskatta 
dessa  naturellens  impulser  och  utgifva  dem  för  att 
vara  den  människans  egna  kraft,  hvarigenom  hon  kan 
nå  ett  fullkomligt  lif,  och  att  reflexen  af  dem  i  med- 
vetandet bildar  det  rätta  moraliska  sensoriet.  Mänga 
både  äldre  och  nyare  moralfilosofer  ha  i  själfva  verket 
gått  så  tillväga.  Men  de  ha  dä  heller  icke  kunnat 
fatta  det  i  egentlig  mening  moraliska.  Men  en  annan 
utväg  ligger  måhända  ännu  närmare  tillhands,  näm- 
ligen att  sammanslå  dessa  impulser,  hvarom  vi  talat, 
med  de  yttringar  af  det  religiösa  anlaget,  som  all- 
männast gjort  sig  gällande  i  den  kultur  man  tillhör. 
Vi  ha  i  det  föregående  talat  om,  att  det  religiösa  an- 
laget kan  leda  viljans  motiv  framåt,  så  att  de  syfta 
utöfver  det  timliga  utan  att  dock  förlora  sambandet  med 
lifvets  realiteter.  Dessa  motiv  vilja  då  visserligen  stödja 
sig  på  någon  slags  uppenbarelse,  ty  alltid  måste  en  så- 
dan tänkas  som  korrelat  till  det  religiösa  anlaget;  men  ju 
allmännare  de  yttringar  af  det  religiösa  anlaget  äro,  som 
influera  på  ens  åskådningssätt,  af  desto  allmännare  natur 
kan  den  uppenbarelseakt  vara,  som  svarar  däremot.  Då 
man  nu  själf  är  omgifven  af  en  religion,  som  är  med- 
veten af  en  rikare  uppenbarelse,  för  hvars  hela  rike- 
dom man  dock  icke  har  någon  håg,  så  kan  det  före- 
falla en  naturligt  att  frånkänna  det  allmännare,  som 
man  dock  vill  och  kan  värdera,  hvarje  samband  med 
uppenbarelsen  och  i  stället  för  att  anse  det  som  ett 
allmänt  gudomligt  svar  till  det  religiösa  anlagets  träng- 
tan förklara  det  som  en  människosjälens  medfödda 
tillhörighet  och  i  sin  betraktelse  sammanslå  det  med 
naturellens  nyttigaste  impulser.    Så  gjorde  deismen. 

Kant  kan  icke  sägas  direkt  ha  gjort  en  sådan  sam- 
manslagning, ty  denne  filosof  var  ytterst  försigtig  med 
afseende  på  de  psykologiska  företeelserna  och  var  fullt 
medveten  om  faran  att  grunda  det  moraliska  sensoriet 
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på  psykologiska  faktorer,  som  kunde  ha  samband  med 
naturellen.*)  Men  frågan  är  om  han  verkligen  lyckats 
lösgöra  sig  från  deismen  i  detta  stycke,  och  om  icke 
den  omväg  han  tog  för  att  nå  målet  slutligen  dock 
måste  leda  till  det,  som  han  ville  undvika.  —  I  Reli- 
gion innerhalb  der  Grenzen  der  blossen  Vernunft**) 
talar  Kant  om  anlag  till  det  goda  och  uppräknar 
därvid  i)  anlag  för  det  animaliska  lifvets  uppehållande; 
2)  anlag  för  det  rent  mänskligas  utveckling  (kultur- 
anlag); 3)  anlag  för  personlighet.  De  två  första  grup- 
perna kunna  kännetecknas  såsom  just  dessa  impulser 
i  naturellen,  hvarorn  vi  nyss  talat,  och  Kant  anmärker 
äfven  såsom  vi  gjort,  att  dessa  kunna  stå  i  tjänst  hos 
t.  o.  m.  omoraliska  motiv.  Men  det  tredje  slaget  af 
ursprungliga  anlag,  som  Kant  kännetecknar  såsom  mot- 
taglighet af  aktning  för  den  moraliska  lagen,  är  mo- 
ralens driffjäder,  ty  det  kan  blott  tjäna  förnuftet.  För 
sig  betraktadt  vill  icke  Kant  tillerkänna  det  karak- 
tären af  naturanlag  och  sålunda  heller  icke  samman- 
blanda det  med  de  tvenne  föregående  grupperna  af 
anlag.  Men  då  han  nu  måste  hafva  en  själfständig 
driffjäder  till  de  rent  moraliska  maximerna  för  att 
psykologiskt  förklara  människans  autonomi,  så  nödgas 
han  likväl  förlägga  detta  anlag  till  personlighet  uti  män- 
niskans naturliga  väsende.***)  —  Söka  vi  nu  att  göra 
oss  reda  för  hvad  denna  mottaglighet  af  aktning  för 
den  moraliska  lagen  eller  anlaget  till  personlighet  verk- 
ligen innebär,  så  finna  vi,  att  det  är  en  egendomlig 
formulering  af  det  religiösa  anlagets  yttringar,  när  man 
nämligen  ser  detta  från  en  viss  sida.  Den  moraliska 
lagen  själf  åter,  som  enligt  Kant  utgör  det  nödvändiga 

*)  Jfr  Alfr.  Hegler.    A.  a.  s.  14  f. 
**»  s.  24-27. 


*)  A.  a.  s.  27. 
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korrelatet  till  vårt  personlighetsanlag-,  visar  sig  vid 
noggrann  analys  vara  de  allmänna  moment  af  uppen- 
barelsen, som  motsvarade  den  sidan  af  det  religiösa 
anlaget,  som  filosofen  hade  särskildt  sinne  för.  Kant 
hemtade  i  själfva  verket  sitt  moraliska  sensorium  fran 
det  religiösa  anlaget  och  dess  allmänna  korrelat  i  den 
kristna  uppenbarelsen.  Därför  kunna  vi  ock  första, 
hvarför  hans  moraliska  ståndpunkt  fick  ett  sådant  djup 
och  hvarför  han  kunnat  öfva  ett  sådant  inflytande  sär- 
skildt på  den  protestantiska  teologien  ända  till  våra 
dagar,  fastän  han  starkare  än  den  egentliga  teologiska 
deismen  sökte  göra  moralens  själfständighet  gällande 
och  ehuru  han  syntes  gifva  djupare  skäl  för  dess  herra- 
välde öfver  religionen  än  hvad  man  förut  förmätt  göra. 

I  det  afseendet,  hvarom  nu  varit  fråga,  förefinnes 
en  viss  likhet  mellan  deismens  och  den  äldsta  gre- 
kiska kyrkans  åskådningssätt.  De  grekiska  fädernas 
uppfattning  af  människan  gick  ut  på  att  tillerkänna 
henne  en  moralisk  autonomi.  De  talade  om  frihet 
att  utvälja  eller  förkasta  det  goda.  Apologeterna 
lära  enstämmigt,  säger  Luthardt,*)  att  människan  i 
andliga  ting  är  fri  och  sin  egen  lag  (elevteros  kai 
autexousios),  och  friheten  fattades  som  förmåga  af 
val  mellan  de  sedliga  motsatserna  och  som  kraft 
till  det  goda.  Krysostomus  säger  t.  ex.  att  hvar 
och  en  med  afseende  på  dygdens  väg  eger  en  tillräck- 
lig vägvisare  i  sitt  inre.**)  Skulle  man  enbart  fästa 
sig  vid  sådana  uttalanden,  så  måste  man  ju  finna  lik- 
heten med  deismen  fullständig.  Men  hvad  som  gör, 
att  de  grekiska  fäderna  dock  i  det  hela  intaga  en  helt 
annan  ståndpunkt  än  deismen  och  verkligen  gifva  fullt 
erkännande  åt  religionen  och  uppenbarelsen,  är  detta, 

*i  Dio  Lehre  vom  freien  Willen.    (Grekiska  kyrkan.) 


)  R.  Hofmano,  Die  Lehre  von  dem  Gewissen,  s.  41. 
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att  de  vid  sina  tankar  om  friheten  och  de  goda  an- 
lagen voro  besjälade  af  det  intresset  att  inför  hednin- 
garne ådagalägga,  att  dessa  icke  kunde  ha  någon 
ursäkt  att  anföra,  om  de  ej  anslöto  sig  till  kristendomen. 
Och  detta  deras  intresse  gifver  tydligt  vid  handen, 
att  de  strängt  taget  blott  åsyftade  att  framhålla 
det  religiösa  anlaget  och  icke  egentligen  att  gifva  en 
lära  om  människans  moraliska  autonomi.  Emellertid 
skilde  de  icke  klart  det  ena  från  det  andra,  hvilket 
haft  till  följd,  att  en  pelagiansk  eller  —  något  som  i 
sak  går  ut  på  det  samma  —  en  deistisk  riktning  inom 
kyrkan  alltid  kunnat,  med  sken  af  rätt,  åberopa  sig 
på  dessa  kyrkans  första  fäder.*) 

3- 

De  grekiska  fädernas  tankar  om  människans  mo- 
raliska utrustning  kunna  förklaras  äfven  från  en  annan 
synpunkt  än  den,  som  vi  nyss  berört.  Dessa  deras 
tankar  hvila  nämligen  ej  blott  på  bristande  psykolo- 
gisk analys  utan  de  måste  äfven  förklaras  bero  på  ett 
förbiseende  af  det,  som  historien  betyder  för  männi- 
skan. Kristendomen  i  Grekland  befann  sig  midt  inne 
i  den  antika  kulturen  och  var  omgifven  af  den  gamla 
naturreligionens  verkningar.  Den  mötte  populära  re- 
ligiösa idéer  och  äfven  mera  bildade  sådana,  som  ska- 

*)  Vi  hänvisa  till  Luthardts  nyss  anförda  arbete  och  vilja 
särskildt  fästa  uppmärksamheten  vid  hans  referat  af  Gregorius'  af 
Nyssa  skrift  om  jungfruligheten,  det  12  kap.,  der  det  talas  om  fri- 
heten och  det  goda  hos  menniskan  från  dessa  synpunkter,  som 
väsentligen  sammanfalla  med  den,  som  vi  nu  gjort  gällande  vid  fram- 
ställningen af  det  religiösa  anlaget.  I  vår  natur  själf,  heter  det  där, 
ligger  friheten  till  det  goda  grundad,  och  om  därför  människan  sam- 
lar sig,  så  är  det  ingenting  som  hindrar  henne  att  höja  sig  uppåt 
och  fatta  tingens  sanning,  ty  den,  som  höjer  sig  mot  ljuset,  skall 
blifva  uppfylld  af  det. 
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pats  af  filosofien.  —  Nu  hade  man  inom  filosofien  ej 
blott  utbildat  moraliska  åskådningar,  som  hade  sin  yt- 
tersta rot  i  den  antika  religionen,  utan  man  hade  till- 
lika tänkt  dessa  sina  åskådningar  in  i  det  begrepp, 
som  man  bildat  sig  af  människan  i  allmänhet.  Och 
sålunda  fanns  det,  när  kristendomen  framträdde,  en 
redan  färdig  teori  om  människans  moraliska  utrustning, 
och  ej  blott  en  teori  utan  ock  här  och  där  ett  person- 
ligt li F,  som  i  någon  mån  svarade  mot  densamma.  Det 
var  i  synnerhet  inom  den  s.  k.  stoiska  filosofskolan, 
som  detta  tydligast  och  följdriktigast  framträdde.  '  Där 
började  man  också  först  tala  om  ett  lagstiftande  sam- 
vete, man  framställde  läran  om  en  medfödd  moialisk 
kraft,  som  skulle  göra  människan  god,  om  den  icke 
fördes  på  villospår  genom  dåliga  exempel.*) 

Stoicismen  var  i  moraliskt  hänseende  antikens 
högsta  ståndpunkt,  och  den  innehöll  många  element,  till 
hvilka  kristendomen  kunde  ansluta  sig.  Ehuru  den  hvi- 
lade  på  en  naturalistisk  hedendom,  som  förlänade  den  sitt 
skaplynne,  så  representerade  den  dock  en  själshöghet, 
som  icke  skall  frånkännas  sitt  värde.  De,  som  genom 
Stoas  mästare  fått  sin  blick  riktad  på  själsstyrkans 
skönhet  och  funnit  det  vara  människan  värdigt  att  un- 
dertrycka begären  för  att  lefva  som  en  vis,  voro  ofta 
böjda  att  erkänna  några  af  kristendomens  sanningar, 
eller  åtminstone  voro  många  af  de  kristne  böjde  att  i 
deras  åskådning  se  betydelsefulla  sanningselement  till 
hvilka  den  sanna  religionen  kunde  anknytas.    Men  då 

*)  R.  Hofmann,  Å.  a.  s.  17—24.  Ritschl  gör  uppmärksam 
därpå,  att  de  politiska  och  sociala  rörelserna  i  det  stora  romerska 
riket  vidgade  blicken  och  förlänade  de  moraliskt  religiösa  synpunk- 
terna större  allmänmänsklighet,  h vilket  i  synnerhet  gjorde  sig  gäl- 
lande i  filosofskolorna.  (Ueber  das  Gewissen  s.  3,  4.)  Denna  iakt- 
tagelse gör  dock  ej  om  intet  vår  ofvan  uttalade  åsigt,  att  den  antika 
religionen  utgjorde  den  egentliga  grundvalen  för  det  moraliska  åskåd- 
ningssättet. 
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de  ej  ville  tillerkänna  någon  betydelse  åt  antikens  re- 
ligion, som  de  bekämpade,  var  det  naturligt  att  de 
skulle  betrakta  de  moraliska  motiven,  som  uppenbarade 
sig  pä  hedendomens  mark  såsom  tillhörande  männi- 
skans naturell.  Genom  att  sålunda  törbise  historiens 
och  en  positiv  religions  inflytande,  sågo  de  sig  nöd- 
gade att  gifva  individens  moraliska  själfständighet  en 
hög  uppskattning.  Den  höga  ståndpunkt,  som  heden- 
domen inom  vissa  kretsar  faktiskt  uppnått,  vilseledde 
dem. 

Alen  detta  sätt  att  tänka  .  är  någonting  mycket 
vanligt.  Det  mänskliga  andelifvet  bör  visserligen  alltid 
underkastas  en  genetisk  betraktelse,  om  man  rätt  vill 
bedöma  dess  faktorer,  emedan  det  ständigt  är  stadt  i 
utveckling;  men  den  genetiska  vägen  är  svår  att  vandra, 
och  därför  gör  man  hellre  sina  slutsatser  från  den  för- 
utsättningen, att  det,  som  nu  är,  bildar  den  rätta  ut- 
gångspunkten. 

Att  förbise  historiens  och  därmed  äfven  en  positiv 
religions  betydelse  har,  såsom  vi  redan  sagt,  varit  nå- 
gonting alldeles  särskildt  kännetecknande  för  deismen. 
I  den  lofliga  afsigten  att  göra  den  moraliska  människan 
en  stor  tjänst  konstruerade  deismen  ett  mänskligt  inre, 
som  skulle  vara  oberoende  af  de  tillflöden,  som  histo- 
rien gifvit  det;  och  sålunda  kunde  den  ock  lätt  anse 
detta  vara  oberoende  at  Gud,  så  snart  det  tänktes  till- 
höra tiden.  Företaget  var  omöjligt,  ty  det  finnes  ingen 
verklig  människa,  som  icke  från  första  stund  varit  lem 
i  en  organism,  som  stått  under  historiska  inflytelser. 
Man  kan  ju  flytta  ut  ur  ens  eget  inre  en  tänkt  bild 
af  ens  väsende  och  utgifva  den  för  att  vara  människan 
sådan  hon  skulle  vara  utan  samband  med  någon  histo- 
risk religion.  Men  det  är  klart  att  ett  sådant  tillväga- 
gångssätt —  sä  populärt  det  än  kan  vara  —  hvilar 
på  en  otillbörlig  förutsättning,  och  att  man  därför  sanrio- 
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likt  skall  vilseleda  sig-  däraf.  Det  var  med  hjälp  af  en  så- 
dan förutsättning  som  deismen  trodde  sig  kunna  bevisa, 
att  kristendomen  är  så  gammal  som  världen  och  att 
det  moraliska  sensoriet  tillhör  människans  naturliga 
utrustning, 

Efter  grundlig  historisk  undersökning  förstår  man 
dock,  att  det  ytligt  sedt  vackra  talet  om  människans 
höga  moraliska  utrustning  af  naturen  icke  är  så  sär- 
deles trovärdigt.  Ju  mindre  människan  kommit  i  be- 
röring med  de  välsignelserika  verkningarne  af  en  hög 
religiös  kultur,  desto  lägre  har  forskaren  funnit  hennes 
inre  lif  vara.  Där  detta  icke  burits  upp  af  en  god 
allmänanda  har  det  alltid  blifvit  en  frodig  växtplats 
för  det  moraliska  barbariets  ogräs.  För  den  kristna 
kyrkan  blef  denna  sanning  särdeles  betonad  genom 
Augustinus,  ehuru  den  historiskt  vetenskapliga  syn- 
punkten, som  för  vår  tid  är  egendomlig,  icke  gjordes 
gällande  af  honom.  Augustinus  hade  lärt  känna  den 
hedniska  religionen  i  dess  mest  sjunkna  tillstånd,  i 
hvilket  äfven  det  religiösa  anlaget  syntes  vara  som 
förqväfdt.  Själf  hade  han  under  barndomen  visserligen 
fått  mottaga  de  bästa  intryck,  men  det  oaktadt  sjönk 
han  likväl,  när  han  under  sin  studietid  omgafs  af  den 
hedniska  allmänandan,  till  nästan  samma  moraliska  nivå 
som  hon  egde.  Och  han  fann,  att  de  naturliga  böjelserna 
i  hans  egen  själ  ville  hålla  honom  qvar  på  denna 
farliga  ståndpunkt,  ehuru  väl  det  af  modern  väckta 
religiösa  anlaget  talade  på  ett  sätt,  som  icke  gjorde 
honom  lycklig  i  synden.*)  Af  denna  hans  erfarenhet 
kunna  vi  förstå  hans  starka  betonande  af  kyrkogemen- 


*)  Augustini  Bekännelser,  2:a,  3:e,  4:e  böckerna.  Man  har 
anmärkt  att  August,  i  dogmatiskt  intresse  skildrar  sig  sämre  än  han 
varit,  men  om  det  måhända  är  sant,  så  beröres  likväl  icke  vår  här 
uttalade  tanke  däraf. 


33 


skåpens  betydelse  och  hans  energiska  polemik  mot 
antagandet  af  ett  själfständigt  moraliskt  sensorium  hos 
den  naturliga  människan. 


Vi  vilja  icke  förneka,  att  det  moraliska  sensoriet 
skall  vara  inneboende  i  människans  hjärta,  icke  heller 
att  det  där  verkligen  kan  framträda  med  ett  rent 
mänskligt  skaplynne  eller  att  det  från  en  viss  sida 
sedt  kan  anses  säsom  människans  eget  för  henne  vä- 
sentliga medvetande.  Vi  mena  tvärtom,  att  när  det 
gör  sig  gällande,  så  skall  det  framstå  såsom  vittnesbördet 
om  hennes  sanna,  eviga  väsende.  Det  är  endast  det 
vi  vilja  säga,  att  detta  sensorium  icke  förekommer 
såsom  oberoende  af  det  religiösa  anlaget  och  af  de 
historiska  makter,  som  skola  göra  människan  till  hvad 
hon  är  ämnad  att  vara.  På  denna  punkt  i  vår  fram- 
ställning fråga  vi  endast,  huru  människans  moraliska 
utrustning  skulle  visat  sig  vara,  om  hon  icke  genom 
det  religiösa  anlaget  hänvisades  att  tillegna  sig  något 
ofvanifrån  och  om  hon  ställdes  ensam  eller  icke  komme 
i  åtnjutande  af  historiens  inflytande  och  särskildt  en 
positiv  religions  välsignelser. 

Men  alldeles  historiskt  oberoende,  helt  och  hållet 
för  sig  själf  stående,  kunna  vi  dock  icke  tänka  män- 
niskan. Hon  förekommer  aldrig  sådan  och  skall  icke 
sä  förekomma.  Hon  är  till  sitt  väsende  mottagande, 
och  hon  mottager  från  första  stund  ej  blott  stoff  till 
sin  utveckling  utan  äfven  förmögenheterna,  hvarmed 
hon  sofrar  och  omsätter  dem  och  slutligen  äfven  för- 
mågan att  från  högsta  synpunkt  bedöma  sig  själf. 
Hon  mottager  dem,  säga  vi,  men  i  den  meningen,  att 
hon  sä  småningom  skall  igenkänna  sig  själf  i  dem 
icke  som  autonom  utan  som  moment  i  en  högre  värld, 
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till  hvilken  religionen  vill  lära  henne  att  blicka  upp 
och  att  därifrån  motivera  sitt  lif. 

Ätven  om   vi  söka  att  återfinna  människan  pa 
hennes  allra  första  naturliga  ståndpunkt,  så  skola  vi 
dock  icke  påträffa  henne  oberörd  af  inflytanden,  som 
själfva  ha  en  historia;  ty  dessa  ha  redan  i  det  för- 
borgade utfört  ett  betydelsefullt  verk.   -Många  möjlig- 
heter äro  från  begynnelsen  inplanterade  i  vårt  hjärta, 
men  de  äro  också  till  en  början  blott  möjligheter,  som 
behöfva  en  väckande  och  närande  verklighet,  i  hvilken 
de  skola  utveckla  sig.   Det  religiösa  anlaget,  som  skall 
vara  det  grundläggande  för  hela  vår  andliga  utveck- 
ling,  utgör,  äfven  det,  från  början  blott  en  möjlighet, 
som  därför  ock  måste  möta  sin  verklighet.    Om  vi 
vilja  söka   göra  oss  en  föreställning  om  den  hemlig- 
hetsfulla väg,  på  hvilken  denna  eviga  verklighet  —  ty 
hon  måste  vara  evig  -    vill  komma  till  den  enskilda 
människan,  så  finna  vi  först  en  underbar  förberedelse 
i  det,  som  vi  kalla  sed  och  allmänanda.    Då  vi  nu  i 
det  följande  kapitlet  skola  egna  vår  betraktelse  däråt, 
vilja  vi  behålla  det  ögonmärke,  som  hittills  ledt  oss, 
i  afsigt  att  förstå  religionen,  särskildt  i  dess  förhållande 
till  moralen. 


Religionens  inflytande  på  seden  och 
den  moraliska  allmänandan. 

A)  Sedens  och  allmänandans  psykologi. 

:  '  i. 

Hvad  är  seden?  Det  är  omöjligt  att  fullt  klart 
fixera  honom,  ty  han  är  en  storhet,  som  saknar  tyd- 
liga gränser,  men  hans  verklighet  och  betydelse  kunna 
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därför  icke  förnekas.  Försökte  man  blott  en  enda  dag 
att  lefva,  såsom  om  den  icke  funnes,  så  skulle  man 
snart  märka,  hvilken  solid  tillvaro  den  eger.  Det  är 
lika  vanskligt  att  förneka  hans  makt  som  att  bortför- 
klara den  jord,  på  hvilken  vi  alla  vistas.  Det  kan 
också  sägas,  att  seden  har  samma  betydelse  för  vårt 
inre  lif  som  jorden  har  för  vår  kroppsliga  tillvaro.  Han 
är  den  mark,  på  hvilken  vårt  frihetslif  baserar  sig,  och 
den  jordmån,  hvarur  en  stor  del  af  våra  egenskaper 
växer  upp. 

Seden  är  uttrycket  för  den  omedvetet  verksamma 
allmänandan,  som  utgör  den  gemensamma  själen  i  den 
omfattande  verksamhet,  i  hvilken  individernas  lif  kunna 
betraktas  såsom  mer  eller  mindre  försvinnande  element. 
Allmänandan  manifesterar  sig  i  seden,  och  denne  åter- 
verkar i  sin  män  på  den  förra.  Det  är  samma  skillnad 
mellan  dessa  två  som  mellan  den  lefvande  människans 
kropp  och  dess  lifsprinciper:  de  stå  i  en  sådan  vexel- 
verkan  till  hvarandra,  att  det  är  omöjligt  att  åtskilja 
dem,  de  måste  behandlas  som  en  enhet.  Då  vi  nu  i 
det  följande  som  oftast  begagna  oss  blott  at  ordet  sed, 
taga  vi  dock  detta  ord  i  en  så  vidsträckt  betydelse,  att 
därunder  äfven  kan  omfattas  den  föreställning,  som  ordet 
allmänanda  utsäger. 

Först  i  senare  tid  har  man  egnat  seden  den  upp- 
märksamhet, som  han  förtjänar,  när  det  gäller  att  för- 
klara det  moraliska  lifvets  företeelser.  Man  har  dock 
ofta  slagh:  öfver  målet  och  velat  förklara  hela  moralen 
såsom  en  utveckling  ur  seden.  Man  har  till  och  med 
framställt  saken  sä,  som  om  det  moraliska  lifvet  ej 
skulle  vara  något  annat  än  sedens  naturliga  dotter, 
som  i  födslogäfva  af  sin  moder  slutligen  erhållit  inner- 
lighetens, humanitetens  och  själfmedvetandets  sköna 
egenskaper,  som  modern  visserligen  ej  själf  egt,  men 
hvilka  hon  först  efter  ett  långvarigt  utvecklingsarbete 
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förvärfvat  sig  makt  att  föda  fram  och  öfverlemna  åt 
dottern.  När  dessa  två  andliga  företeelser,  som  kallas 
evolutionismen  och  historicismen  stämt  möte,  sä  ha  de 
enat  sig  om  en  sådan  teori.  Huru  oriktigt  detta  be- 
traktelsesätt är,  skola  vi  i  det  följande  söka  ådagalägga. 
Men  vi  vilja  dock  här  medgifva,  att  det  har  haft  den 
nyttan  med  sig,  att  man  börjat  bringa  ljus  öfver  ett 
område,  som  förut  varit  föga  beaktadt.  Och  det  torde 
äfven  visa  sig,  att  det  ljus  man  fört  dit,  kan  ha  för- 
måga att  kasta  sina  strålar  öfver  på  andra  närliggande 
områden. 

Seden  är  en  för  själslifvet  normerande  makt  och 
är  därigenom  någonting  mycket  förmer  än  blotta  vanan.*) 
Han  är  också  förmer  än  »seder  och  bruk»,  som  här 
och  där  kunnat  slå  ned  sina  bopålar  för  längre  eller 
kortare  tid.  Dessa  vilja  äfven  stifta  lag,  men  de  mäkta 
det  icke,  emedan  deras  välde  har  godtycklighetens 
kännemärke  och  därför  snart  måste  vara  öfvergående. 
Äfven  de  skrifna  lagarne  äro  normerande,  men  de  äro 
det  på  ett  annat  sätt  än  seden;  ty  dessa  göra  sig  gäl- 
lande med  ett  yttre  tvång,  men  seden  kommer  en  till- 
mötes på  ett  inre,  hemlighetsfullare  sätt;  och  så  mild 
han  än  kan  synas  vara,  så  utgör  han  likväl  ofta  en 
fruktansvärdare  makt  än  själfva  de  lagar,  som  kunna 
hota  sina  föraktare  med  fängelse  och  tortyr.  Och  om 
dessa  icke  ha  sin  källa  och  sitt  stöd  i  honom,  så  är 
deras  makt  förr  eller  senare  bruten. 

Det  är  sant,  att  seden  ej  har  samma  yttre  tvångs- 
medel som  lagarne,  men  de  inre  hjälpmedeln,  som  han 
betjänar  sig  af,  äro  så  mycket  kraftigare.  Han  kan 
gifva  människorna  ett  dåligt  rykte,  om  de  åsidosätta 
hans  kraf;  han  kan  utesluta  dem  ur  sällskapslifvet,  be- 
reda dem  en  sårande  behandling,  låta  dem  vidkännas 


*)  C.  Y.  Sahlin,  Om  den  etiska  seden,  s.  13. 
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förlust  af  ekonomiska  fördelar,  rycka  ifrån  dem  deras 
arbetsfält  o.  s.  v.  —  Han  appellerar  till  människornas 
vana,  till  inrotade  föreställningar  och  till  deras  fasa  för 
att  på  något  i  ögonen  fallande  sätt  skilja  sig  från  sina 
likar.  På  mänga  vägar  nalkas  han  sina  olyckliga  för- 
aktare  och  bereder  dem  så  mycket  hårdare  straff,  som 
det  aldrig  kan  finnas  någon  appell  från  hans  dom, 

Seden  sträcker  sin  makt  till  alla  lifvets  områden 
och  förmår  att  herska  äfven  i  de  mest  individuella  för- 
hållanden. Han  bestämmer  om  lifsuppgifiernas  ömse- 
sidiga värde,  om  hederliga  eller  ohederliga  företag; 
han  delar  oss  i  klasser  och  reglerar  som  oftast  vår 
uppfattning  af  människovärdet;  han  indelar  vår  tid; 
han  införer  nya  värden  i  den  allmänna  arbetstäflingen 
och  påskyndar  sålunda  eller  hämmar  människornas  verk- 
samhet i  olika  riktningar  o.  s.  v. 

2. 

Liksom  människans  själ  så  är  äfven  seden  till 
sin  natur  organisk,  han  tillväxer  genom  sin  egen  inre 
kraft.  Hans  uppkomst  är  höljd  i  mörker,  så  till  vida 
som  hans  historia  går  tillbaka  så  långt  mänsklig  verk- 
samhet räckt,  men  vi  kunna  dock  skönja  arten  af  de 
insatser,  hvaraf  den  består.  Hans  innehåll  bildas  at 
sympatier  och  antipatier,  af  motivsriktningar  och  värdes- 
omdömen, men  dessa  hans  element  äro  en  andlig  ut- 
fällning  af  människornas  inre  gemensamma  lif.  Ytt- 
ringar af  olika  anlag,  olika  erfarenheter,  olika  intressen, 
olika  åskådningar  äro  där  på  andligt,  organiskt  sätt 
magasinerade  för  att  'komma  efterföljande  till  godo. 
Såsom  vi  i  det  följande  närmare  skola  utveckla,  har 
det  religiösa  anlaget  och  därmed  äfven  religionen  så- 
som positiv  företeelse  varit  den  mest  betydande  faktorn 


38 


med  afseende  på  motivsriktningens  energi  och  värde 
uti  seden.  Vi  skola  nu  emellertid  närmast  tala  om 
beskaffenheten  af  det  organiska  lif,  som  förlänar  honom 
dess  stora  inflytelse. 

Det  allmänna  kännetecknet  pä  ett  organiskt  lif 
är  att  det  växer  till  följd  af  en  inre  princip  och  att 
man  kan  spara  en  inre  lag  i  dess  olika  verksamhets- 
yttringar. Och  detta  återfinna  vi  hos  seden.  Han  ut- 
för ett  arbete  inom  sig  själf  till  sitt  eget  befästande 
och  till  att  utvidga  och  förinnerliga  sitt  innehåll,  och 
om  man  är  noga  uppmärksam  därpå,  skall  man  finna, 
att  detta  arbete  ledes  af  en  enhetlig  norm  och  att  det 
fortskrider  efter  en  viss  regel. 

All  mänsklig  verksamhet  ledes  af  driffjädrar.  Och 
det  visar  sig,  att  seden  har  makt  att  alstra  sådana  och 
att  leda  dem  i  olika  riktningar  allt  efter  sin  egen  inro 
karaktär.  Därunder  går  seden  framåt  och  förvandlar 
sig,  men  hans  skaplynne  behöfver  dock  därvid  icke 
förändras,  utan  förvandlingen  består  däri,  att  han  riktar 
sig  själf,  förfinar  och  förinnerligar  sig.  Egentligen  är 
det  nya  företeelser,  som  beröras,  och  däraf  följande 
nya  synpunkter,  som  öppna  sig;  men  genom  dem  upp- 
stå nya  ändamål,  och  dessa  gifva  de  ursprungliga 
bevekelsegrunderna  en  ny  tillsats  och  ett  jämförelsevis 
nytt  innehåll,  som  gör  att  de  liksom  föröka  sig,  af- 
lägga  nya  telningar. 

Sedens  rörelse  och  verksamhet  inom  sig  själf  är 
en  af  de  betydelsefullaste  företeelserna  inom  det  mänsk- 
liga lifvet.  Så  länge  man  förbiser  den,  löper  man  all- 
tid fara  att  vilseleda  sig,  särskildt  vid  bedömandet  af 
religion  och  moral  i  deras  inbördes  förhallande.  Men 
det  är  en  rörelse  i  det  fördolda'  på  samma  gång  som 
den  sker  midt  framför  våra  ögon.  Det  är  i  sanning 
ett  skådespel,  som  är  egnadt  att  arlocka  oss  alla  det 
lifligaste  intresse.    Men  det  utspelar  sig  så  långsamt, 
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att  det  tar  århundraden  och  mer  ändå  i  sin  tjänst. 
Vi  ha  dock  en  utväg  att  se  det  närvarande  för  oss, 
ty  detta  skådespel  aftecknar  sig  i  historien  och  lemnar 
sina  spår  i  själfva  språket,  där  den  kunnige  får  till- 
fälle att  afläsa  det.  Det  intressantaste  därvid  är,  att 
skådespelets  inre  mening  kan  uppvisas  vara  en  hem- 
lig och  sällsam  strid  mellan  olika  religioner.  Sedens 
rörelse  utgör  ett  stycke  missionsarbete.  Men  i  hvil- 
ken  religions  tjänst  det  sker,  beror  pä  den  riktning, 
som  rörelsen  tager.*) 

*)  Vi  vilja  här,  endast  som  exempel  på  hvad  vi  nu  uttalat, 
taga  fram  ett  enda  litet  drag  ut  det  germanska  folkets  själshistoria 
med  det  lilla  ordet  ära  som  utgångspunkt. 

Ordet  »ära»  betyder  ursprungligen  gåfva.  (W,  AVundt,  Ethik, 
s.  29  l.sta  uppl.)  Men  man  tänkte  särskildt  på  det  värde  hon  egde 
och  den  glans,  som  hon  kunde  gifva  ifrån  sig.  En  af  dess  mest 
framträdande  betydelser  hos  våra  germanska  förfäder  var  den,  som 
gaf  sig  tillkänna  i  den  religiösa  kulten.  (Wundt,  A.  a.  s.  30.)  Hon 
betecknade  den  glans,  som  genom  denna  bereddes  gudarne.  Men 
det  "låg  i  sakens  natur,  att  den  glans,  som  dessa  kunde  utbreda  om- 
kring sig,  alltid  återföll  på  deras  dyrkare.  Dessa  blefvo  sålunda 
män  af  ära.  Den  religiösa  seden  gaf  därför  ordet  på  detta  sätt  en 
härledd  betydelse,  och  detta  öppnade  nya  synpunkter.  Nya  ända- 
mål trädde  fram  för  blicken.  Desse,  som  gjorde  anspråk  på  att 
vara  män  pf  ära  och  som  så  ansågos  af  sina  likar,  måste  ju  äfven 
i  handling  visa,  att  de  verkligen  så  voro  Det  kräfdes,  att  de  upp- 
förde sig  efter  den  guds  sinnelag,  från  hvars  himmel  äran  återfallit 
på  dem.  Våra  förfäders  gudar  voro,  som  vi  veta,  krigiska  till  lyn- 
net; därför  började  äfven  seden  fordra,  att  en  man  af  ära  skulle  visa 
ett  krigiskt  lynne.  I  början  var  det  väl  endast  fråga  om  röfvare- 
duglighet,  som  satte  dem  i  stånd  att  bringa  gudarne  storslagna 
gåfvor;  men  när  röf vårens  värf  blef  omöjliggjordt,  skulle  dock  äran 
träda  fram  i  det  krigiska  modet.  —  Sedan  kristendomen  gifvit  oss 
en  bättre  gud,  som  i  sitt  väsen  förenade  kärlek  med  rättfärdighet, 
måste  äfven  äran.  som  redan  förut  hänförts  till  Guds  sinnelag,  un- 
dergå en  förändring.  Män  började  nu  förstå,  att  detta  ord  endast 
kunde  tilläggas  en  god,  rättrådig  människa,  som  icke  ville  göra 
någon  skada  utan  hellre  uppoffra  sig.  Ty  äran  måste  nu  rätta  sig 
efter  den  glans,  som   kristendomens  Gud  utbredde  omkring  sig, 
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Sedens  inre  verk  inom  sig  själf  kan  liknas  vid 
en  vågrörelse.  När  man  kastar  en  sten  i  vattnet,  så 
uppstå  vågor,  som  gå  utåt,  men  de  ha  alla  sin  ut- 
gångspunkt där  stenen  föll.  En  sådan  rörelse  kan 
iakttagas  hos  seden.  Då  denna  fortplantar  sig  i  män- 
niskolifvets  stora  haf,  alstrar  den  bevekelsegrunder, 
som  i  sin  mån  framkalla  nya  sådana  till  att  rikta,  tör- 
fina  och  om  möjligt  äfven  förhöja  värdet  af  människans 
lif.  När  man  möter  sedens  verkningar  långt  bart  från 
vågrörelsens  medelpunkt,  så  känner  man  icke  alltid 
igen,  att  de  därifrån  erhållit  sitt  skaplynne  och  sin 
rörelsekraft,  men  det  är  dock  så, 


nämligen  kärlek  och  uppoffring  för  andras  väl.  Den  gamla  värde- 
beteckningen i  ordet  förenade  sig  sålunda  med  ett  nytt  ändamål  och 
framkallade  därigenom  nya  bevekelsegrunder,  hvilka  nu  å  sin  sida 
sökte  efter  fotfäste  i  seden. 

Men  seden'  själf  hade  inom  vissa  kretsar  blifvit  alltför  stark 
på  detta  område  med  sina  gamla  ändamål  för  att  med  ens  kunna 
tagas  i  tjänst  af  den  nye  Guden.  I  de  militära  kretsarne  där  själfva 
sysselsättningen  eggar  till  att  hålla  det  krigiska  sinnelaget  i  vördnad, 
fordrar  seden  till  och  med  den  dag  i  dag  är,  att  en  man,  som  vill 
hetas  vara  af  ära,  bör  vara  färdig  att  med  värjan  i  hand  ådagalägga 
det.  Ty  kristendomen  var  här  icke  mäktig  att  så  snart  rubba  den 
gamla  sedens  bevekelsegrunder.  I  vårt  land  har  militärståndets  sed 
likväl  icke  haft  en  så  stor  motståndskraft  mot  de  rent  kristna  ända- 
målen, hvarför  äfven  officersäran  hos  oss  är  i  det  stora  hela  af  tem- 
ligen  lika  innehåll  med  de  civiles.  Men  så  är  det  icke  i  de  stora 
militärstaterna.  Att  döma  af  en  dei  skönlitterära  alster  från  Tysk- 
land kan  en  officer  i  detta  land,  hvilken  förfört  sin  väns  hustru, 
återvinna  sin  ära,  om  han  har  mod  att  blottställa  sitt  lif  framför  sin 
förorättade  väns  pistoler.  Det  anses  omöjligt  i  Tysklands  officerskår 
att  kunna  upprätthålla  äran,  om  man  ej  får  betjäna  sig  af  dueller, 
af  sabelhugg  och  pistolskott.  Ty  äran  har  här  bibehållit  sitt  gamla 
innehåll  i  kraft  af  den  sed,  som  fordrar  ett  krigiskt  lynne.  Som 
bekant  är  råder  dock  i  detta  fall  en  stor  olikhet  mellan  Tysklands 
civila  och  militära  stånd. 


4i 


3- 

I  sedens  vågrörelse  kunna  vi  upptäcka  en  lag, 
som  vi  i  anslutning  till  W.  Wundt*)  kalla  lagen  för 
ändamålens  förökning  och  bevekelsegrundernas  vexling. 
Eftersom  seden  innebär  mänsklig  verksamhet,  så  kunde 
det  synas,  som  om  människans  frihet  skulle  göra  det 
omöjligt  att  här  tala  om  en  allmän  konstant  lag.  Men 
det  är  icke  förhållandet,  ty  friheten  har  för  hvarje 
individ  ett  så  begränsadt  område,  att  detta  i  förhål- 
lande till  det,  som  seden  omfattar,  blir  af  oändligt  liten 
betydelse.  Därför  kunna  vi  säga,  att  den  lag,  hvarom 
vi  talat,  verkar  lika  regelbundet  och  med  samma  nöd- 
vändighet som  en  naturlag. 

När  de  handlingar  blifvit  gjorda,  som  seden  kräf- 
ver,  sä  visar  det  sig,  att  deras  verkan  mer  eller  mindre 
öfverskrider  det  ursprungliga  ändamålet.  Härigenom 
uppstå  då  helt  och  hållet  nya  bevekelsegrunder  för 
kommande  handlingar,  hvilka  i  sin  mån  frambringa 
nya  verkningar  med  liknande  följder.  Det  blir  sålunda 
alltjämt  ett  öfverskott  af  eggelser,  som  drifva  rörelsen 
framåt,  förändra  bevekelsegrundernas  karaktär  och  öka 
antalet  af  de  ändamål,  som  kunna  hägra  för  männi- 
skornas sinnen. 

Det  är  i  följd  af  denna  lag,  som  de  ursprungliga 
motiven  och  ändamålen  föras  vidare  i  en  vågrörelse 
ut  i  det  mänskliga  samhället  och  under  rörelsen  allt- 
jämt föröka  sig  och  tillföra  allmänandan  dess  huma- 
nitära element.  Och  sålunda  kunna  till  synes  obetyd- 
liga yttringar  af  seden  få  en  märkvärdigt  omfattande 
verkan. 

Den  framstående  etikern  W.  Wundt,  som  vi  redan 
åberopat,  lägger  stor  vigt  vid  denna  lag,  och  han  vän- 
tar mycket  af  honom,  mer  till  och  med  än  som  rätt 

*   Ethik,  s.  231. 


och  billigt  är,  ty  han  visar  sig  här  bli  en  den  histori- 
ska evolutionismens  optimist,  som  vill  bygga  de  största 
förhoppningar  på  en  psykologisk  lag,+)  som  dock  icke 
torde  vara  annat  än  en  rörelselag.  Han  säger  att  det 
är  denna  lag  (han  kallar  den  lagen  för  ändamålens 
heterogoni),  hvilken  hufvudsakligen  gifver  räkenskap 
öfver  denna  alltjämt  växande  rikodom  af  sedliga  lifs 
åskådningar,  till  hvilkas  skapande  den  moraliska  utveck- 
lingen är  verksam.  Det  är,  säger  han,  i  kraft,  af  denna 
lag,  som  hvarje  etisk  ståndpunkt  måste  få  gälla  som 
nödvändig  förberedelse  till  en  följande,  och  den  för- 
bjuder oss  tillika  att  draga  några  som  helst  gränser 
för  det  tillkommande,  hvilka  blott  äro  grundade  i  var 
närvarande  uppfattning. 

Med  stöd  af  Wundts  iakttagelser**)  skulle  man 
kunna  frestas,  att  draga  den  slutsatsen,  att  seden,  som 

*)  Frågar  man  endast  efter  lifvets  större  rikedom  och  förfi- 
ning, så  kan  det  vara  ändamålsenligt  att  uppbygga  etiken  på  lagen 
för  bevekelsegrundernas  förökning  i  allmänhet.  Men  vill  man  där- 
emot ha  ett  verkligt  moraliskt  sensorium,  som  förlänar  personlighe- 
ten den  högsta  giltighet,  då  måste  man  se  sig  om  efter  äfven  andra 
faktorer. 

**)  Wundt.  A.  a.  t.  ex.  s.  170. 

Äfven  hos  lågt  stående  folk,  säger  Wundt.  kiäfvcr  seden,  att 
de  skola  taga  vara  på  sina  stamförvaudter  och  visa  dem  vänlighet 
och  hjälp.  Det  första  motivet  härtill  är  dock  själfviskt.  Dot  finnes 
visserligen  en  ursprunglig  naturdrift  nedlagd  i  människosjälen  att 
befordrande  ingripa  i  en  annans  utveckling,  men  denna  är  bos  na- 
turmänniskan så  väsentligt  förenad  med  själfkänslan  och  åtråu  efter 
egen  lust,  att  vi  kunna  kalla  den  egoismens  medbroder.  Den  mänsk- 
liga själfkänslan  kan  nämligen  öfvergå  på  andra,  som  ha  samma  språk, 
utseende  och  lefnadsvanor.  Dessas  glädje  och  smärta  bli  en  bild  af 
ens  egna  själstillstånd  och  tjänstgöra  däiför  som  mäktiga  häfstänger 
att  uppväcka  lust  och  smärta  hos  en  själf.  Därför  uppstår  med  själf- 
känslan som  bevekelsegrund  en  sträfvan  att  höja  deras  glädje  och 
undertrycka  deras  lidande.  Men  har  man  sålunda  börjat  arbeta  med 
andra,  så  uppkommer  däraf  en  källa  till  nya  och  förstärkta  sympati- 
känslor.   Ty  att  befordra  en  annans  glädje  stärker  ens  egen.  Har 
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en  gång  mottagit  impulsen  till  rörelse,  af  sig  själf  all- 
tid utvecklade  sig  till  allt  större  innerlighet,  finhet  och 
sanning  och  därmed  också  till  att  ega  moraliskt  värde. 
Alan  skulle  kunna  frestas  att  tänka,  att  lagen,  som  ut- 
vidgar ändamålen  och  förändrar  de  mer  eller  mindre 
omedvetna  bevekelsegrunderna,  slutligen  borde  fram- 
trolla en  idealisk  allmänanda,  hvarur  de  bästa  karak- 
tärer med  naturnödvändighet  skulle  växa  fram  liksom 
den  goda  frukten  af  det  goda  trädet. 

Men  detta  vore  dock  en  optimism,  som  icke  kunde 
sägas  vara  byggd  på  allsidig  och  fördomsfri  iakttagelse 
af  verkligheten. 

Vi  vilja  fästa  uppmärksamheten  vid,  att  man  vid 
ett  sådant  betraktelsesätt  har  förgätit  ett  sakförhållande, 
som  dock  är  afgörande,  nämligen  att  samfundens  och 
individernas  intressen,  som  härvid  måste  indragas  i  be- 
traktelsen, i  stort  sedt  och  om  man  betraktar  saken 
från  denna  empiriska  synpunkt,  som  här  måste  begag- 
nas, äro  naturligt  stridande  mot  hvarandra.  De  natur- 
liga sympatikänslorna  ega  nog  sitt  lilla  område,  men 
utanför  och  omkring  detta  kommer  ett  annat,  som  be- 
härskas af  de  stridiga  intressena.  Motiveras  därför  icke 
sedens  rörelse  af  andra  ursprungliga  bevekelsegrunder 
och  ändamål  än  de  rent  naturliga,  lät  vara  de  ädlaste 
bland  dem  t.  ex.  sympatikänslans,  så  måste  den  snart 
komma  till  en  punkt,  där  fullständig  upplösning  eger 
rum.*)  Häraf  förklaras  ock,  att  den  förfining,  som  en 
till  stor  rikedom  hunnen  sed  kan  åstadkomma,  ofta  vid 

seden  på  denna  grundval  vunnit  fäste,  kan  (jag  vill  fästa  uppmärk- 
samheten därpå,  att  vi  här  dock  måste  tänka  oss  gynnsamma  vilkor) 
den  sedan  fortgå  i  allt  större  koncentriska  vågrörelser  från  sym- 
patiskt deltagaude  med  stamförvandterna  till  offervillighet  äfveu  mot 
andra  människor.  Den  kan  sålunda  genom  sin  egen  inneboende  lag 
både  utvidga  sig  och  förinnerliga  sig. 

*)  Jfr.  Benjamin  Kidd,  Den  sociala  utvecklingen  s.  65  f. 
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kritiska  tillfällen  visar  prof  pä  större  egoism  än  den, 
som  man  påträffar  bland  de  obildade.*) 

Lagen  för  ändamålens  förökning  och  motivens 
vexling  inom  seden,  är  visserligen  betydelsefull,  eme- 
dan den  riktar  och  förfinar  densamma,  men  den  gifver 
ingen  garanti  för  att  de  moraliska  elementen  förstär- 
kas. För  det  ändamålet  måste  andra  faktorer  tillkomma. 
Den  närnda  lagen  eger  sin  tillämplighet  äfven  i  den 
sedens  rörelse,  som  slutar  i  allmän  moralisk  bankrutt. 
Den  verkar  ej  blott  framåt  utan  kan  stundom  äfven 
föra  tillbaka,  när  riktningen  bedömes  frän  högsta  syn- 
punkt. Den  liknar  tyngdlagen,  som  än  drifver  rörel- 
sen uppåt  än  nedåt,  beroende  pä  det  materials  vigt, 
hvarpå  han  verkar. 

Vi  vilja  anföra  ett  exempel.  —  Slafveriet  var  i 
den  grekiska  och  romerska  kulturen  en  så  inrotad  sed, 
att  ej  ens  de  mest  bildade  och  de  ädlaste  kunde  lös- 
göra sig  från  den  eller  genomskåda  dess  fördärf.  Till 
och  med  Plato  lärde,  att'  denna  för  människovärdet 
förnedrande  sed  var  nödvändig,  så  att  samhället  ej 
kunde  undvara  den.  Slafveriet  ej  blott  fortfor  att  her- 
ska  utan  bragte  tillika  en  hel  mängd  andra  farliga  ele- 
ment in  i  den  allmänna  samfundsandan.  Man  hade 
tagit  slafvar  i  sitt  hus  för  att  de  skulle  förrätta  det 
gröfsta  arbetet.  Men  slafven  var  föraktad,  emedan 
han  var  köpt  och  en  främling.  Därför  blef  äfven  hans 
arbete  föraktadt.  Härtill  kom  att  arbstet,  som  alltid 
är  ett  hinder  för  nöjet,  föreföll  den  nöjeslystne  besvär- 
ligt, och  dä  man  för  det  obetydliga  underhållet  af  flere 
slafvar  kunde  få  allt  arbete  af  dem  förrättadt,  öfver- 
lemnades  det  också  snart  i  sin  helhet  åt  dem  och  blef 
samtidigt  helt  och  hållet  föraktadt.  Den  förnäme  ro- 
maren hade  sin  skrif varslaf,  en  slaf  som  läste  och  for- 


*)  Jfr.  ock  1  Kor.  1,  26. 
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skade  åt  honom,*)  en  som  undervisade  hans  barn  o.  s.  v. 
Själf  förbehöll  han  sig  blott  besväret  att  herska,  tyran- 
nisera andra  och  roa  sig  själf.  Genom  lagen  för  ända- 
målens utvidgning  och  bevekelsegrundernas  vexling 
öfvergick  sålunda  under  tidernas  lopp  denna  sed  till 
en  verklig  förnedring  och  urartning  af  den  antika  kul- 
turen. De  grekiska  och  romerska  folkens  räddning 
kom  den  gången  likväl  genom  kristendomen,  som  ska- 
pade en  ny  sed  och  utrotade  det  värsta  slafveriet  och 
dess  svåraste  följder. 

4- 

Vi  ega  således  ingen  anledning  att  för  högt  upp- 
skatta sedens  inneboende  utvecklingslag.  Den  innebär 
i  sig  själf  verkligen  ingen  garanti  för  att  en  god  och 
ädel  sed  eller  en  moralisk  allmänanda  slutligen  skall 
omfatta  mänskligheten.  Allt  beror  pä  den  makt,  som 
håller  honom  i  tyglarne.  Han  är  en  god  tjänare,  som 
kan  uträtta  storverk  i  en  god  herres  tjänst,  men  han 
kan  i  en  annans  ärenden  bli  farlig  nog,  ty  han  kan 
föra  till  undergångens  brant.  Det  är  alltid  de  motiv, 
som  veta  att  förskaffa  sig  den  största  helgden  inom 
allmänandan,  som  leda  honom;  och  får  seden  genom 
dem  sin  tyngdpunkt  i  det  oväsentliga,  i  det  låga,  i 
det  sinliga  eller  egoistiska,  då  ledes  rörelsen  nedåt  och 
förkväfver  de  moraliska  elementen. 

Man  skulle  kunna  tro,  att  människans  sunda  na- 
turell, vetenskap,  konst  och  poesi  egde  kraft  nog  att 
utgöra  den  garanti,  som  behöfves  för  att  ej  seden  i 

*)  Uhlhorn,  Kristendomens  kamp  med  hedendomen,  Öfv.  Stnlm. 
1875  s.  74:  »Så  hade  man  till  och  med  slafvar,  som  kunde  Homerus 
och  Virgilius  utantill  och,  stående  bakom  sin  herres  stol,  tillhviskade 
honom  ett  ställe  ur  de  klassiska  skalderna,  när  han  fann  för  godt 
att  infläta  ett  sådant  i  samtalet.» 
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sin  inre  verksamhet  skall  rikta  sig  mot  det  låga  och 
förkastliga.  Men  det  är  icke  så.  Det  får  visserligen 
ej  nekas,  att  dessa  makter  göra  sitt  till  för  att  rena 
och  fördjupa  seden,  men  sä  vida  vi  bedöma  dem  i  ge- 
nomsnitt och  i  den  omfattning,  som  vår  nuvarande 
synpunkt  kräfver,  kunna  vi  ej  tillmäta  dem  någon  af- 
görande  betydelse.  De  ha  aldrig  visat  sig  ega  makt 
att  gifva  allmänandan  hennes  ledande  idé,  utan  denna 
har  tvärtom  fått  makt  öfver  dem.  Det  är  sant  att 
poesi  och  vetenskap  stundom  genom  vissa  individer 
träda  fram  i  ett  så  sällsamt  ljus  och  i  en  sådan  per- 
sonlig sanning  och  styrka,  att  de  få  makt  att  gripa  in 
i  människornas  innersta  och  rikta  själens  blick  mot 
höjden;  det  är  sant  att  de  därigenom  bli  till  en  bety- 
dande välsignelse  för  seden  i  den  krets,  som  de  kunna 
omfatta  med  sitt  inflytande;  men  då  utgöra  de  i  själfva 
verket  siares  ingifvelser  och  äro  till  sin  uppkomst  och 
inre  skaplynne  af  religiös  art.  De  äro  ett  utflöde  af 
detta  »logos  spermatikos*,  h varom  redan  kyrkofäderna 
visste  att  berätta. 

Vetenskapen  i  och  för  sig  åsyftar  endast  klarhet 
och  poesien  blott  harmoni,  men  dessa  ändamål  kunna 
förena  sig  med  egoistiska,  ja,  till  och  med  rent  sinliga. 
Därför  kunna  de  ock  fördraga  motiv,  som  tjäna  en 
allmän  rörelse  till  det  omoraliska.  Invänder  man,  att 
vetenskapen  dock  söker  sanningen  och  att  sanningen 
i  och  för  sig  alltid  förer  mot  ljuset,  så  är  detta  visser- 
ligen sant:  men  sä  länge  vetenskapen  är  sig  själf  och 
blott  arbetar  med  sina  egna  hjälpmedel,  kan  han  ej 
fånga  andra  sanningar  än  dem,  som  redan  äro  förhan- 
den varande  och  verksamma  i  företeelserna  och  som 
sålunda  kunna  bli  föremål  för  iakttagelse.  Och  dessa 
sanningar  äro  i  regeln  indifferenta  mot  den  rörelse 
som  seden  i  stort  sedt  tager  inför  deras  ögon.  En  om- 
fattande historisk  betraktelse  gifver  oss  äfven  rätt  här- 
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utinnan.  Den  etiska  vetenskapen  har  aldrig  i  nämn- 
värd grad  höjt  sig  öfver  de  religioners  nivå,  inom  h vil- 
kas råmärken  han  utöfvat  sin  verksamhet.  Och  hvad 
poesiens  verk  angår,  så  kan  det  icke  heller  uppskattas 
högre;  ty  poesien  är  i  regeln  ej  inspirerad  af  någon 
högre  ande  än  den,  som  kan  födas  af  tidsandan.  Vi 
vilja  visst  icke  förringa  vetenskapens  eller  poesiens 
värde.  Vi  vilja  blott  säga  detta,  att  så  länge  de  icke 
i  själfva  verket  äro  ett  utflöde  af  en  religiös  inspiration, 
ega  de  ej  makt  att  bilda  det  starka  och  upplyftande 
fermentet  i  seden,  som  måste  vara  garantien  för  dess 
förädling.  Det  säger  oss  ju  historien  sä  klart.  Ej  ens 
den  antika  poesien,  som  var  så  fulländad,  kunde  för- 
nya Greklands  och  Roms  sjunkande  sed  eller  ingifva 
nytt  lif  i  dess  moraliska  allmänanda.  Det  var  endast 
den  gudomliga  makten  i  kristendomen,  som  kunde  ut- 
föra verket. 


B)   Allmän  teori  om  religionens  inflytande 
på  seden  och  allmänandan. 

i. 

Af  alla  de  faktorer,  som  hafva  inflytande  på  sedens 
inre  rörelse,  är  religionen  den  mest  beaktansvärda,  ty 
den  är  egnad  att  taga  alla  de  andra  i  sin  tjänst  och 
vara  den  egentlige  ledaren. 

Det  torde  ha  funnits  ett  tillstånd,  då  religionen 
ännu  icke  kunde  utöfva  någon  makt  öfver  människorna, 
emedan  hvarje  dess  yttring  var  dem  för  hög.  »Det 
andliga  är  icke  det  första  utan  det  naturliga  sedan  det 
andliga  (i  Kor.  15,  46).   Men  ett  sådant  tillstånd  måste 
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i  så  fall  ha  förekommit  före  all  historia,  en  pedagogi 
i  det  rent  naturliga,  i  det  fördolda,  då  —  för  att  be- 
gagna skapelseberättelsens  eget  symboliska  språk  — 
»människan  danades  af  jordens  stoft»  (i  Mos.  2:  7). 
Ty  så  långt  som  historien  går  tillbaka  ja  ännu  mera, 
så  långt  tillbaka,  som  människans  lif  kan  spåras  i  en- 
staka minnesmärken  och  på  slutledningens  väg  utletas 
från  uråldriga  språkstammar,  varsna  vi  religionen  så- 
som en  verksam  makt.  Vid  mänsklighetens  vagga 
har  den  talat  sitt  språk. 

I  första  kapitlet  ha  vi  talat  om  det  religiösa  an- 
laget. Det  är  religionens  subjektiva  sida.  Därvid 
fingo  vi  ock  tillfälle  att  beröra  dess  korrelat,  det  är  den 
gudomliga  uppenbarelsen.  Om  denna  kunde  betraktas 
för  sig,  så  såge  man  religionen  själf  i  dess  renhet,  sådan 
den  verkligen  skådas  i  evighetens  ljus.  Men  den  skall  för 
oss  framträda  i  historien,  och  då  är  den  företrädesvis  den 
väg,  på  hvilken  människan  medelct  sitt  religiösa  anlag 
skall  lära  känna  Gud.  Liksom  nu  det  religiösa  anlaget 
hos  olika  folk  och  hos  olika  individer  och  pä  olika  tider 
är  på  ett  olika  sätt  utveckladt  och  verksamt  och  lik- 
som det  mer  eller  mindre  äfven  måste  stå  under  in- 
flytande af  andra  faktorer,  som  bilda  människans  lif, 
så  är  äfven  religionen  såsom  samhällsföreteelse  under- 
kastad en  sådan  utveckling,  som  är  egendomlig  för 
allt  hvad  historia  heter.  Fördenskull  få  de  positiva 
religionerna  ett  mycket  växlande  skaplynne;  men  om 
de  icke  äro  stadda  i  upplösning  eller  förfall,  så  äro 
de,  hvar  och  en  från  sin  egen  synpunkt,  verksamma 
för  det  ändamålet  att  bereda  människans  ande  en  väg 
för  den  eviga  uppenbarelsen. 

Det  är  nu  närmast  de  positiva  religionernas  be- 
tydelse för  seden  och  den  moraliska  allmänandan,  som 
skall  utgöra  föremålet  för  betraktelse.  —  Vi  ha  redan 
anmärkt,  att  vi  med  ordet  sed  angifva  äfven  den  före- 
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ställning-,  som  närmare  karaktäriseras  med  uttrycket 
moralisk  allmänanda,  men  det  är  tydligt,  att  då  vi 
stundom  känna  oss  nödsakade  att  begagna  båda  ut- 
trycken, så  beror  det  därpå,  att  själfva  saken,  som 
är  i  fråga,  eger  tvenne  sidor,  som  kunna  betecknas 
på  hvar  sitt  olika  sätt.  —  Nu  vilja  vi  då  först  taga 
särskild  hänsyn  till  det,  som  vi  också  skulle  kunna 
kalla  sedens  själ,  eller  den  allmänna  andliga  miljö, 
hvaraf  seden  utgör  en  framställning.  Det  är  ett  åskåd- 
ningssätt, som  utan  att  människorna  veta  det,  behärskar 
dem,  emedan  det  går  utöfver  och  omkring  alla  deras 
tankar.  Det  är  en  allmän  värdering  af  tankar  och 
motiv,  som  man  omedvetet  underkastar  sig. 

I  den  moraliska  allmänandan  måste  en  makt  finnas, 
som  skapar  det  allt  annat  omfattande  värdesomdömet. 
Hvilken  är  denna  makt?  Den  kan  tyvärr  vara  nästan 
af  hvad  slag  som  helst,  blott  den  förmår  att  sätta  män- 
niskans känsla  och  inbillningskraft  i  mäktig  rörelse. 
Men  blott  en  verklig  religion,  som  gör  anspråk  på  att 
sätta  människoanden  i  förbindelse  med  en  öfversinlig 
värld,  är  rätt  egnad  att  tillföra  allmänandan  det  fer- 
ment,  som  den  måste  ega  för  att  pä  sundt  och  väl- 
görande sätt  kunna  existera.  Ty  om  icke  den  makt, 
som  förlänar  de  mänskliga  motiven  deras  ömsesidiga 
värde,  kan  dokumentera  sig  såsom  upphöjd  öfver  både 
enskildas  och  samhällens  intressen,  så  måste  allmän- 
andan förr  eller  senare  råka  in  i  den  mest  fördärf- 
bringande  anarki. 

Religionen  hänvisar  människan  till  en  högre  värld 
än  denna.  Men  hvarje  positiv  religion  har  en  viss  idé, 
hvarigenom  den  högre  världens  karaktär  åskådlig  göres, 
och  denna  idé  får  i  den  religiösa  tron  omedvetet  samma 
ovilkorliga  giltighet  som  den  högre  världen  själf.  Och 
det  är  denna  idé,  som  är  egnad  att  regera  den  mo- 
raliska allmänandan.    Hos  Konfutsés  lärjungar  gällde 
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ordningen  som  himmelens  förnämsta  kännetecken,  och 
därför  sade  dem  deras  samvete,  att  brott  mot  ordnin- 
gen var  den  svåraste  synd.  Buddhismen  fattar  det 
egenskapslösa  Nirvana  som  det  eviga  lifvets  rätta  ka- 
raktär, och  därför  fordrar  buddhistens  samvete,  att  man 
skall  genom  försakelse  frigöra  sig  från  den  individuella 
vidhängigheten  vid  tillvaron.  I  grekernas  estetiska 
religion  framträdde  gudarne  under  gestalten  af  per- 
sonlig duglighet,  skönhet  och  anseende,  och  deras 
himmel  hade  typen  af  ett  upphöjdt  konstnärssällskap. 
Därför  talade  det  grekiska  samvetet  om  själfbehärsk- 
ning,  utmärkelse,  mod  och  framför  allt  om  det  rätta 
måttet. 

I  alla  religioner  ledes  det  allmänna  omdömet 
omedvetet  i  en  viss  riktning  på  så  sätt,  att  de  en- 
skildes och  samfundens  intressen  blott  i  andra  hand 
få  spela  in.  Allmänandan  blir  sålunda  därigenom  i 
praktiskt  hänseende  organisk  och  harmonisk  samt 
skyddad  för  faran  att  sönderslitas  af  stridiga  synpunk- 
ter och  intressen,  som  eljest  snart  skulle  inställa  sig. 
Därför  inträffar  ock  en  sådan  eventualitet,  så  snart  den 
positiva  religionen  kommer  på  förfall;  och  då  får  icke 
heller  allmänandan  den  nödvändiga  organiska  karak- 
tären åter,  förrän  en  ny  religion  intager  sinnena. 

2. 

Vi  ha  sagt,  att  seden  är  ett  uttryck  för,  en  åskåd- 
lig framställning  af  allmänandan.  Och  vi  ha  funnit, 
att  religionen  bör  på  ett  afgörande  sätt  inverka  pä 
densamma.  Men  vi  skola  nu  lära  känna,  att  religionen 
också  på  annat  sätt,  mera  materiellt  och  mera  likartadt 
med  sedens  egen  verksamhet  utöfvar  sitt  direkta  in- 
flytande på  honom.    Religionen  skapar  nämligen  själf 


alltid  en  religiös  sed,  som  till  följd  af  sakens  natur 
måste  få  en  större  helgd  än  hela  det  innehåll,  som 
seden  för  öfrigt  eger. 

I  hvarje  ursprungligt  religiös  sed  ligger  en  afsigt 
att  åskådliggöra  människans  delaktighet  med  eller 
trängtan  till  en  högre  värld.  Den  tar  alltid  sinliga 
former,  ozh  stundom  kunna  dessa  vara  så  sinliga,  att 
däri  ligger  en  fara;  men  ursprungligen  är  alltid  det 
sinliga  blott  menadt  som  en  omklädnad  för  ett  högre, 
mäktigare  eller  ädlare  än  det  människorna  eljest  känna 
till.  Det  är  åtminstone  alltid  en  aning  därmed  för- 
enad, att  det  gifves  ett  tillstånd,  som  är  högre  än  det 
man  för  närvarande  intager. 

Vi  fråga  oss  nu,  hvilken  betydelse  den  religiösa 
seden  eger  i  förhållande  till  seden  i  sin  helhet. 

Historiens  äldsta  vittnesbörd  tala  om  ett  tillstånd, 
då  hela  seden  var  behärskad  af  gudarnes  dyrkan. 
Religionen  hade  i  detta  enkla  naturtillstånd  ett  mera 
synbart  inflytande  än  i  senare  tider,  då  lifvet  blifvit 
rikare.  Det  fanns  då  intet  kultursamfund.  Det  enda, 
som  band  människorna  vid  hvarandra  var  deras  guds- 
dyrkan, landets  gudar.  Allt  hvad  de  hade  gemensamt 
hänförde  sig  till  religionen,  men  denna  var  själf  blott 
sed.  Den  hade  sitt  fäste  i  vördnadskänslan,  i  männi- 
skornas aning  om  något  öfver  naturen,  i  deras  fruktan 
för  detta  och  i  deras  hopp  om  hjälp  af  öfversinliga  makter. 

Då  ännu  intet  samhällslif  fanns,  så  måste  alla 
högre  yttringar  af  människans  själslif  uppslukas  af  det 
enda  intresset,  att  vilkoren  för  ett  sådant  lif  utbildades. 
Religionen  syftar  i  sig  själf  utöfver  hvarje  samfunds- 
bildning, men  dess  ursprungliga  kult  synes  dock  huf- 
vudsakligen  ha  fått  tjäna  samfundsintresset.  »Redan 
Herbert  Spencer,  säger  Benjamin  Kidd,*)  har  bland 


*)  Den  sociala  utvecklingen,  s.  100. 
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andra  skildrat  det  vigtiga  inflytande  på  det  första  sam- 
hället, som  i  många  fall  utöfvats  af  dessa  den  vilda 
människans  sedvänjor,  bruk  och  ceremonier,  hvilka  vid 
första  anblicken  ofta  synas  oss  så  meningslösa  och  dår- 
aktiga; och  ehuru  denna  gren  af  vetenskapen  ännu  är 
helt  ung,  finnes  intet  tvifvel  om  den  riktning,  i  hvilken 
de  i  densamma  pågående  forskningarna  leda  oss.»  W. 
Wundt  visar  oss  ock  i  sin  på  sådant  material  så  rika 
etik,  att  nästan  alla  rättsbegrepp,  samfundsordningar 
och  sällskapsformer  uppväxt  från  religiös  grund. 

Seden  att  dyrka  gudarne,  att  bygga  tempel  till 
deras  ära  o.  s.  v.  måste  helt  naturligt  väcka  många 
förut  okända  tankar.  När  man  från  de  heliga  ställen, 
som  folkstammarne  hade  såsom  gemensamma  orter  för 
dyrkan,  förde  gudar  till  sitt  eget  tjäll,  började  man 
känna  ordning  i  hemmet.  Man  förstod  att  huset  skulle 
prydas,  man  kände,  att  man  själf  borde  bära  kläder, 
som  voro  guden  värdiga;  högtidliga  måltider  måste 
anrättas  till  hans  ära  o.  s.  v.  Så  blef  lifvet  sä  små- 
ningom ordnadt.  Utan  den  religiösa  kulten  skulle  män- 
niskan icke  ha  höjt  sig  från  barbariets  ståndpunkt. 
Naturmänniskans  obändiga  och  själfviska  lynne  skulle 
ha  beredt  sig  alltför  stort  utrymme.  Låt  vara  att  den 
äldre  religionskulten  förefaller  vidskeplig  i  våra  ögon, 
den  sinliga  formen  svarar  ju  dock  mot  förfädernas  all- 
männa ståndpunkt,  och  säkert  är  att  den  kunde  väcka 
de  känslor,  som  ligga  på  djupet  i  människosjälen  och 
utan  hvilka  ett  moraliskt  samfundslif  är  omöjligt. 

I  naturtillståndet  är  själfuppehållelsedriften  den 
starkaste.  Det  finnes  visserligen  sympatiska  känslor 
äfven  hos  naturmänniskan,  men  de  skulle  hos  henne 
helt  visst  undanträngas  af  den  mäktiga  själfkänslan, 
om  de  icke  i  anslutning  till  vördnadskänslorna  hölles 
uppe  af  den  religiösa  seden.  Sympatikänslan  är  själf 
vid  sitt  första  framträdande  naturligt  sinlig  och  därför 
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äfven  egoistisk.  Den  måste  sålunda  föras  ut  ur  sitt 
naturtillstånd,  den  måste  riktas  uppåt,  renas  frän  sin- 
lighet  och  godtycke,  med  ett  orcl,  den  måste  förädlas 
för  att  icke  bli  omoralisk. 

I  naturtillståndet  känner  människan  icke,  att  hon 
skall  ta  hänsyn  till  någon  annan  än  till  den,  för  hvil- 
ken  hon  hyser  en  sympatisk  böjelse.  Hon  påtager  sig 
t.  ex.  icke  i  allmänhet  frivilligt  några  höflighetsförplig- 
telser  gent  emot  likställda.  Skola  sådana  enkla  drag 
af  humanitet  komma  till  stånd  och  bli  fasta  bestånds- 
delar i  seden  och  i  det  allmänna  medvetandet,  så  måste 
de  ursprungligen  vara  förebildade  på  ett  annat  område, 
där  äfven  barbaren  känner  sig  bunden  af  hänsyn.  Fruk- 
tan för  gudarne  är  det  första,  som  böjer  honom  till 
vördnadsbetygelse,  emedan  den  förmått  honom  till  dyr- 
kan. Men  har  vördnadsbetygelsen  en  gång  blifvit  er- 
känd och  ingått  i  seden,  så  kan  den  sedan  liksom  af 
sig  själf  eröfra  sig  större  utrymme.  Först  riktar  den 
sig  helt  naturligt  mot  de  mäktiga  i  samhället  men  där- 
efter ock  så  småningom  mot  de  likställda  för  att  slut- 
ligen äfven  vända  sig  mot  människan  som  sådan. 

Utan  den  religiösa  sedens  bistånd  torde  kvinnan 
aldrig  ha  kunnat  höja  sig  till  den  nivå,  som  hon  nu 
faktiskt  innehar  hos  de  flesta  kulturfolk.  Det  krafti- 
gaste stödet  har  kristendomen  gifvit  henne.  Men  redan 
många  folks  urreligioner  ha  gifvit  henne  en  lyftning, 
som  hon  ej  på  annan  väg  måhända  kunnat  ernå  Bland 
semitiska  och  en  del  ariska  folk  hade  seden  att  dyrka 
husgudar,  penater,  mycket  tidigt  utbildat  sig.  Mannen 
var  under  dessa  första  tider  kanske  mera  än  nu  hän- 
visad till  att  vistas  borta  frän  hemmet.  Det  ålåg  då 
hustrun  att  vakta  huset,  att  underhålla  elden  på  härden, 
att  besörja  det  dagliga  offret  och  att  se  till,  att  hus- 
gudarne ej  blefvo  försummade.  Det  blef  sålunda  hen- 
nes lott  att  vara  husets  prestinna,  och  hon  fick  däri- 
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genom  snart  ett  anseende,  som  ställde  henne  vid  man- 
nens sida  såsom  hans  jämlike. 


Den  religiösa  seden  ställer  det  sinliga  lifvet  i  re- 
ligionens omedelbara  tjänst.  Hvarje  positiv  religion 
har  ett  behof  att  genom  kulthandlingar  göra  det;  och 
lifvet  vinner  därpå.  Den  allmänna  seden  far  därige- 
nom ett  betydelsefullt  ferment  till  förädling,  hvarpå  vi 
nu  redan  ha  sett  exempel;  och  detta  skall  bli  oss  ännu 
tydligare,  när  vi  öfvergå  till  att  tala  om  kristendomens 
inflytande  på  seden.  -  Men  vi  ha  ju  ock  redan  an- 
märkt, att  det  kan  ligga  en  fara  för  den  allmänna  mo- 
ralen uti  detta,  att  religionen  framställer  sig  i  sinlig 
gestalt.  Huru  är  det  att  förstå?  Religionshistorien 
omtalar  på  det  mest  otvetydiga  sätt,  att  moraliskt  bar- 
bari kan  inledas  genom  en  sinlig  religionskult.  »Hos 
många  folk,  säger  Chantepie  de  la  Saussaye*)  är  kul- 
ten långt  mindre  en  dyrkan  af  gudomliga  väsen  än 
en  mer  eller  mindre  organiserad  trolldomspraxis.»  Vi 
behöfva  icke  anföra  exempel  på  religionssedens  för- 
därfliga  verkan;  det  är  nog  med  att  erinra  om  männi- 
skooffren och  den  religiösa  otukten  hos  de  gamla  feni- 
ciska  folken,  om  den  augurala  vidskepelsen  hos  de 
romerska  o.  s.  v.  Ju  lägre  den  synpunkt  är,  från  hvil- 
ken  den  positiva  religionen  vill  sätta  människan  i  för- 
bindelse med  en  öfversinlig  värld,  desto  förr  yppar  sig 
den  fara  vi  nu  antydt.  Den  är,  kan  man  säga,  per- 
manent i  de  lägsta  religionsformerna,  så  att  den  reli- 
giösa seden  i  dem  oftast  måste  betraktas  som  ett  ogräs, 
som  förqväfver  moralen.  Det  sinliga  elementet  blir 
nämligen  där  så  starkt  representeradt,  att  det  merän- 
dels  efter  en  kort  tid  helt  och  hållet  tar  öfverhand. 


Keligionsgesch.  I,  s.  53  (1  uppl.) 
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Det  religiösa  anlaget  tages  då  i  ledband  af  låga  bö- 
jelser, och  dess  ursprungliga  riktning  mot  det,  som 
ofvanefter  är,  vändes  om,  och  då  bidrager  det  i  stället 
till  att  moralen  sjunker  ännu  djupare  än  eljest  skulle 
vara  fallet.  Men  då  ju  religionen  sålunda  själf  för- 
vandlats till  motsatsen  af  det,  som  han  till  sitt  väsende 
är,  kan  icke  en  betraktelse  af  de  verkningar  han  i  denna 
sin  degenererade  karaktär  frambringar  egentligen  höra 
till  vårt  ämne. 


C)  Kristendomens  inflytande  på  seden. 

Yar  sed  är  uti  sina  bästa  element  en  skapelse  af 
kristendomen.  Vi  behöfva  endast  göra  en  jämförelse 
mellan  den  sed  och  allmänanda,  som  finnes  i  de  kristna 
länderna  och  den,  som  framträder  i  de  s.  k.  hedniska, 
för  att  strax  inse  kristendomens  ej  blott  stora  utan 
äfven  goda  inflytande.  Men  när  man  gör  en  sådan 
jämförelse,  måste  man  ega  blick  för  hvad  som  är  huf- 
vudsak  och  hvad  som  är  bisak,  och  man  måste  förstå 
att  göra  en  rätt  värdering.  Det  går  t.  ex.  icke  an  att 
döma  den  kristna  eller  någon  hednisk  allmänandas 
värde  efter  hvad  man  tillfälligtvis  får  se  under  sina 
resor  genom  stora  städer  eller  efter  den  behandling, 
som  därunder  möjligen  kan  komma  en  själf  till  del. 
Saken  måste  betraktas  i  stort  och  från  alla  dess  vä- 
sentliga sidor. 

Spörja  vi  efter  sedens  ädlaste  drag,  huru  den  vär- 
nar om  den  fattige  och  betryckte,  huru  den  tager  vara 
på  de  svagares  rätt  och  aktar  det  personliga  värdet, 
fråga  vi  efter  verklig  humanitet  i  allmänandan,  så  finna 
vi  allt  detta  ingenstädes  så  klart  framträdande  som 
inom  de  samfund,  där  kristendomen  fått  utöfva  ett  var- 
aktigt inflytande.    Humanitetens  vackra  blomma  växer 
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icke  hvar  som  helst,  och  hon  är  en  sen  företeelse  i 
människovärlden.  Egentligen  har  den  först  vuxit  upp 
ur  det  frö,  som  Kristi  ande  utsått  på  jorden.  Och  den 
trifves  icke  riktigt  väl,  om  den  icke  får  växa  i  kristen 
jord. 

Det  är  ej  blott  genom  sin  lära  eller  direkta  för- 
kunnelse som  kristendomen  utöfvat  en  sådan  verkan 
utan  lika  mycket  genom  sina  institutioner,  genom  sitt 
framträdande  så  att  säga  i  andra  hand,  då  den  gått 
in  i  folkförsamlingar  och  skolor  och  hem  och  där  hän- 
visat till  handlingar,  hvilka  hvar  för  sig.  synts  obetyd- 
liga, men  som  dock  utöfvat  en  betydande  verkan  såsom 
ett  helt. 

Kristendomen  har  alstrat  bevekelsegrunder,  som 
omsatt  sig  till  fasta  seder  af  det  allra  största  värde. 
Sådana  äro  t.  ex.  de,  som  ställa  det  personliga  i  för- 
grunden och  bevaka  dess  rätt,  som  gifva  äktenskapet 
helgd  och  hustrun  en  fullt  jämnbördig  ställning  med 
mannen,  som  utesluta  all  tanke  på  månggifte;  de  som 
vända  ens  blickar  på  de  fattiga,  nödlidande  och  fallna 
för  att  vi  skola  känna  oss  pligtiga  att  hjälpa  dem,  o.  s.  v. 

Vi  äro  icke  okunniga  om,  att  starka  invändnin- 
gar blifvit  gjorda  mot  den  tanken,  att  kristendomen 
skulle  ha  verkat  förädlande  på  alimänandan  och  seden, 
men  de  bero  antingen  på  ett  falskt  ideal  såsom  hos 
socialismen  och  hos  Nietzsche  eller  ock  på  bristande 
insigt  i  de  faktorers  natur,  som  särskildt  blifvit  före- 
mål för  uppmärksamhet.  Afven  vi  spåra  mycket  far- 
liga element  i  den  sed  och  allmänanda,  som  omgifver 
oss.  Vi  känna  ej  blott  dessa  uttryck  »affär  är  affär», 
»den  starkare  tar  ut  sin  rätt»,  o.  s.  v.  utan  äfven  en 
verklighet,  som  svarar  mot  orden.  Den  ohejdade  kon- 
kurrensen har  blifvit  en  sedbildande  makt  ibland  oss, 
och  den  hotar  ju  att  trampa  det  personligas  kraf  nnder 
fötterna.    Vidare  se  vi  en  farligt  sedbildande  makt  i 
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detta,  som  vi  skulle  kunna  kalla  det  ständiga  höjandet 
af  de  materiella  lifsvilkoren;  ty  om  den  seden  tar  stora 
dimensioner,  så  skapar  den  så  småningom  de  allra  hår- 
daste bojor,  eller  öppnar  den  dörren  för  mammonsdyr- 
kan.  Men  dessa  faktorer  —  sä  starka  de  än  kunna  visa 
sig-  vara  inom  mindre  områden  —  ega  dock  ej,  åt- 
minstone icke  ännu,  makten  i  hela  den  s,  k.  kristna 
kulturen,  och  säkert  är  att  de  hvarken  ega  någon  släkt- 
skap med  eller  något  stöd  i  kristendomen.  Benjamin 
Kidd  skildrar  på  ett  öfvertygande  och  vältaligt  sätt  i 
sin  bok  om  den  sociala  utvecklingen,*)  huru  kristen- 
domen i  stort  sedt  verkligen  har  befruktat  det  allmänna 
askädningssättet,  sa  att  detta  nu  blifvit  en  rätt  känslig 
moralisk  gradmätare.  Vi  vilja  icke  citera  utan  endast 
hänvisa  till  hans  framställning. 


Den  kristna  kyrkan  har  alltid  förstått  sedens  be- 
tydelse, och  hon  har  alltid  varit  medveten  om  sin  pligt 
att  direkt  inverka  pä  honom  och  söka  befästa  och  öka 
de  goda  beståndsdelarna  i  densamma,**)  Kristi  full- 
komliga princip  var  att  lefva  i  anda  och  sanning  med 
klart  och  fullt  medvetande  i  känsla  af  ansvarighet  inför 
den  himmelske  Fadern.  Därför  skall  ock  kyrkan  för- 
stå, att  en  människas  högsta  ståndpunkt  är  att  såsom 
en  fri  personlighet  handla  af  den  inre,  enhetliga  ande, 
som  från  ofvan  kan  födas  i  hennes  själ.  Men  den 
högsta  ståndpunkten  förutsätter  den  lägre  såsom  sin 
utgångspunkt  och  beständiga  grundval,  och  då  endast 
ett  fåtal  uppnå  den  högre,  måste  seden  bli  de  andras 

*)  s.  149  f. 

**)  Max  Reischle,  Dip  Bedeutuag  der  Sitte  fur  das  christliche 
Leben,  (Zeitscbr.  fur  Theologie  u.  Kirche,  V.  3,  s.  244  ff.) 
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naturliga  fostrarinna.  Kyrkan  har  därför  handlat  i  öf- 
verensstämmelse  med  kristendomens  naturliga  intresse, 
då  hon  velat  sörja  för  en  god  sed  och  en  god  allmän- 
anda. Det  är  stort  att  frigöra  människorna  och  ställa 
dem  som  själfständiga  personer  i  kraft  af  Kristi  ande, 
men  det  är  farligt  att  förbise,  att  de  säsom  frigjorda 
dock  fortfarande  måste  stå  på  en  andlig  mark,  som  ej 
blott  är  fast  utan  äfven  fruktbärande.  Individualise- 
ringsverket  får  icke  företagas,  utan  att  dess  egna  na- 
turliga grundvalar  skötas  med  omsorg.  Friheten  skall 
på  ett  naturligt  sätt  växa  upp  ur  den  kristnade  sedens 
mark. 

De  s.  k.  judekristne  under  de  första  århundradena 
efter  Kristus  byggde  helt  och  hållet  på  den  sed,  som 
skapats  under  inflytande  af  Israels  religion;  ty  de  voro 
öfvertygade,  att  den  hel  och  hållen  kunde  tagas  i  kri- 
stendomens tjänst.  Men  apostlen  Paulus,  som  arbetade 
bland  antikens  hedniska  folk,  kände  dock  lifligt,  huru 
behöfligt  det  var,  att  kristendomen  skapade  en  ny  sed. 
Det  israelitiska  folkets  sed  var  i  många  stycken  en 
fruktbärande  jordmån  för  ett  sant  sedligt  lif  och  kunde 
i  nödfall  tjäna  som  grundval  för  en  kristen  moral.  Alen 
så  var  icke  förhållandet  med  seden  i  de  länder,  där 
hednaapostlen  verkade.  Den  var  ett  utflöde  af  en  na- 
turalistisk hedendom.  Apostlen  säg  därför  klart,  att 
seden  bland  hedningarne  i  många  stycken  var  farlig. 
Det  var  i  synnerhet  offermåltiderna,  som  han  fruktade, 
emedan  dessa  så  omedelbart  erinrade  om  de  fa.lske 
gudarne  och  därför  voro  egnade  att  förvilla  de  svaga. 
Och  han  förbjöd  de  kristna  att  deltaga  i  dem  (i  Kor. 
8  ff.).  Men  apostlen  insåg  också,  att  det  skulle  vara 
omöjligt  och  farligt  att  helt  och  hållet  lösgöra  det  ny- 
bildade församlingslifvet  från  den  antika  seden,  ehuru 
han  väl  kände,  att  den  i  allt  var  en  skapelse  af  de 
gudar,  mot  hvilka  han  kämpade.    Hans  grundsats  blef 
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därför  att  icke  gifva  anstöt;  ty,  sade  han,  »allt  är  mig 
lofligt,  men  icke  allt  är  mig  nyttigt.»  —  »Hvar  och 
en  förblifve  i  den  kallelse,  i  hvilken  han  har  blifvit 
kallad»,  skref  han  till  Korinterna.  Han  lät  slafveriet 
ega  bestånd,  till  dess  den  kristna  allmänandan  hunnit 
så  utveckla  sig,  att  det  utan  för  stora  slitningar  kunde 
falla  bort.  »Har  du  såsom  träl  blifvit  kallad,  så  be- 
kymra dig  icke;  men  om  du  ock  kan  blifva  fri,  så  bruka 
det  hellre.  Ty  den,  hvilken  såsom  träl  blifvit  kallad  i 
Herren,  är  Herrens  frigifne»  .  .  .  (i  Kor.  7,  20  f.)  Han 
lät  kvinnorna  behålla  sin  underdånighets  ställning  (1 
Kor.  11,  8  f.,  Ef.  5,  1  ff.  m.  fl.  st.);  han  tillstadde  dem 
icke  att  lära  andra  eller  att  offentligen  tala  i  försam- 
lingen (1  Kor.  14,  34  f.,  1  Tim.  2,  11  f.)  o.  s.  v. 

Men  på  samma  gäng  som  den  antika  seden  så- 
lunda i  många  stycken  bibehölls,  ville  dock  apostlen, 
att  en  ny  kristlig  sed  skulle  skapas.  Han  arbetade  på 
att  församlingar  upprättades,  och  att  dessa  fingo  sina 
äldsta,  sina  tillsyningsmän  och  sina  diakoner  och  tjä- 
nande enkor.  Det  är  tydligt,  att  han  var  angelägen 
om,  att  en  direkt  kristlig  sed  växte  fram  i  församlin- 
garne. Han  gat  mångahanda  råd  och  föreskrifter:  Allt 
må  tillgå  skickligt  och  ordentligt,  sade  han  (1  Kor.  14, 
40).  Han  föreskref  att  männen  vid  de  gemensamma 
bönerna  skulle  uppräcka  händer.  När  man  kom  till- 
sammans, skulle  man  hafva  en  psalm  till  uppDyggelse 
(1  Kor.  14,  26);  man  skulle  sjunga  till  Herrens  ära  i 
sina  hjärtan  (Kol.  3,  16).  Allt  hvacl  man  gjorde,  med 
ord  eller  gerning,  det  skulle  man  göra  i  Herrens  Jesu 
namn,  tackande  Gud  Fader  genom  honom  (Kol.  3,  17). 
Med  vördnad  för  de  heliga  handlingarne  skulle  man 
ordna  sina  gudstjänster,  så  att  man  firade  Herrens  mål- 
tid på  ett  värdigt  sätt  o.  s.  v. 
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Den  rent  kyrkliga  seden  är  icke  detsamma  som 
den  af  religionen  påverkade  seden.  Det  torde  till  och 
med  kunna  sägas,  att  det  icke  finnes  någon  borgen 
för,  att  den  förra  fått  mera  af  religionen  än  den  senare, 
om  man  nämligen  skall  se  till  kärnan  af  saken.  Syn- 
bart och  formellt  har  den  visserligen  fatt  mera,  men 
det  som  synes,  är  icke  kärnan.  Den  direkt  kyrkliga 
seden  är  en  god  och  nödvändig  beståndsdel  af  den 
kristliga  allmänandan,  det  är  så  att  säga  dess  blomma. 
Och  om  den  icke  slår  ut,  så  kan  man  med  skäl  miss- 
tänka, att  det  icke  står  rätt  till  med  den  allmänna  se- 
dens kristlighet;  man  kan  då  frukta,  att  dess  ädlaste 
krafter  hålla  pa  att  sina  ut. 

Men  betydelsen  af  den  rent  kyrkliga  seden  kan 
förvisso  öfverdrifvas,  och  det  har  äfven  mången  gång 
egt  rum,  hvilket  hvarken  varit  till  nytta  för  religionen 
eller  för  den  kristliga  allmänandan.  Osunda  element 
kunna  under  ifvern  lätt  smyga  sig  in,  och  dessa  verka 
motsatsen  till  det,  som  det  heliga  skenet  gifver  vid 
handen;  ty  ett  blott  sken  är  det,  som  under  sådana 
förhållanden  skapas. 

När  man  i  gudstjänsten  inför  mysteriösa  vignin- 
gar, pompösa  processioner,  blodiga  eller  oblodiga  offer, 
rökelser,  försök  att  öfverrumpla  Gud  med  lidelsefulla 
böner,  då  verkar  man  icke  längre  i  det  godas  tjänst, 
ty  dä  har  man  slagit  öfver  målet  och  gått  ifrån  kri- 
stendomens ande.  Dä  har  man  gjort  den  kyrkliga 
seden  till  en  betänklig  företeelse,  som  3]  är  egnad  att 
förandliga  och  fördjupa  utan  i  stället  att  försinliga 
seden  och  därmed  äfven  den  kristliga  allmänandan. 
Det  kan  ei  förnekas,  att  den  romerska  kyrkan  sla- 
git in   på   denna  väg  liksom  äfven  några  af  de  sek- 
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teriska  samfunden,  och  de  ha  därigenom  framkallat 
många  berättigade  farhågor. 

Men  den  kristna  kyrkan  har  dock  i  hufvudsak 
handlat  rätt,  när  hon  sökt  skapa  en  direkt  kyrklig  sed, 
'  hon  har  handlat  rätt,  så  länge  hon  nämligen  därmed 
förfarit  kyskt  och  följt  den  kristna  andens  egna  an- 
visningar. Det  har  sålunda  varit  rätt  att  i  tidsindel- 
ningen införa  söndagar  och  högtider,  som  erinrat  om 
tidens  öfvergång  uti  någonting  högre  och  som  pekat 
på  en  evighetens  sabbatsro.  Det  har  varit  välgörande, 
att  religionen  fått  helga  begravningssederna  med  jord- 
fästning, bön  och  klockringning,  att  grafvarna  försetts 
med  korsets  vackra  och  vältaliga  sinnebild.  Ty  denna 
sed  bidrager  mycket  till  att  sorgens  känslor  förena  sig 
med  ödmjukhetens  och  hoppets.  Den  hjälper  till  att 
fördjupa  dem  och  hålla  dem  inom  värdiga  gränser. 
Det  är  ej  blott  vackert  utan  ock  i  hög  grad  betydel- 
sefullt, att  familjefadern  samlar  sitt  hus  om  aftonen 
omkring  ett  heligt  ord.  Kyrkans  arbete  har  ej  varit 
onyttigt,  då  hon  åstadkommit  denna  ännu  så  lifskraf- 
tiga  tendens  hos  seden  att  vilja  se  religionen  åskådligt 
framställd  vid  lifvets  vigtiga  tillfällen.  Det  är  utan 
tvifvel  helsosamt  att  t.  ex.  fira  jubileumsdagar  med 
gudstjänst,  ty  berusningen  modereras  däraf;  och  alltid 
finnes  det  något  sinne,  som  af  högtidens  allvar  eggas 
till  djupa  och  betydelsefulla  själsrörelser.  Det  är  skönt, 
att  det  finnes  en  allmän  önskan  att  se  barnens  upp- 
tagande af  Gud  åskådliggjord  i  dopets  heliga  sinne- 
bild o.  s.  v. 

Vi  böra  erinra  oss  hvad  vi  sagt  om  sedens  psy- 
kologi för  att  förstå  den  rätta  betydelsen  af  det,  som 
vi  nu  talat  om.  Seden,  sade  vi,  eger  en  inre  rörelse, 
hvarigenom  nya  beslägtade  ändamål  skapas  och  under 
hvilken  de  ursprungliga  motiven  vexla.    Den  kristna 
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religionsseden  kan  till  följd  däraf  vandra  ut  i  lifvet 
och  uträtta  ett  verk,  där  man  minst  kunnat  förmoda  det. 

Många  ursprungligt  kristna  känslomotiv  omsättas 
ofta  uti  en  annan  jordmän  genom  den  rörelse,  som 
förekommer  i  seden.  De  förlora  därvid  merändels  sin 
första  karaktär,  och  de  bevara  icke  alltid  sitt  omedel- 
bara samband  med  religionen,  men  den  riktning,  i 
hvilken  de  väcka  nya  motiv,  kan  dock  fortfara  att 
vara  den  ursprungliga,  som  bidrager  till  lyftning  och 
fördjupande  af  allmänandan  Det  är  sant,  att  en  på 
ytan  vacker  sed  kan  uti  sin  inre  verksamhet  röra  sig 
åt  orätt  häll  och  alstra  nya  bevekeisegrunder  i  en 
riktning,  som  visar  sig  vara  fördärfbringande.  Men 
sä  vida  som  det  här  icke  kan  vara  fråga  om  en  viss 
begränsad  krets,  sa  kunna  vi  utan  att  begå  något  stort 
misstag  säga,  att  beskaffenheten  af  rörelsens  begyn- 
nelse bestämmer  den  inre  karaktären  hos  densamma. 
Då  t.  ex.  öfvervägande  sinliga,  egoistiska  motiv  varit 
verksamma  vid  dess  början,  kommer  den  inre  rörelsen 
i  seden  att  peka  nedåt,  och  tvärtom,  där  sinligheten 
tagits  i  en  högre  makts  tjänst,  vill  denna  bestämma 
riktningen.  Därför  är  det  så  utomordentligt  vigtigt 
att  en  religiös  kraft,  som  sträcker  sig  mot  det  ofvan- 
till  är,  får  framkalla  och  leda  den  rörelse,  hvarom  vi  talat. 

Alan  kan  tala  om  en  härledd  kristlig  sed  i  de 
hem,  där  aktning  för  personligt  värde,  där  sann  män- 
niskokärlek, vördnad  för  föräldrar,  tro  på  godhet  och 
rättvisa  höra  liksom  till  själfva  atmosfären  i  det  dagliga 
lifvet.  Det  kan  hända,  att  den  rent  kyrkliga  seden 
icke  särskildt  beaktas  i  många  sådana  hem,  men  den 
kristna  religionen  har  likväl  där  i  någon  mån  utöfvat 
sin  mission.  Han  har  gjort  sitt  verk  på  omvägar,  och 
han  har  bosatt  sig  hos  dem  i  en  härledd  form  och 
ändå  lyckats  bibehålla  mycket  af  sitt  moraliska  in- 
flytande. 
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Det  är  af  största  vigt  att  beakta  detta  sakför- 
hållande, om  man  rätt  vill  bedöma  seden  såsom  mo- 
ralens underlag,  och  om  man  vill  ha  ett  sansadt  svar 
på  frågan  om  religionens  inflytande  i  detta  hänseende. 
Det  är  genom  förbiseende  af  det  nu  berörda,  som 
mången  tänkare  trott  sig  kunna  uppvisa,  att  religionen 
icke  spelar  någon  roll  utanför  dessa  kretsar,  som  när- 
mast representera  honom  i  världen.  Det  är  ock  därför 
som  de  trott  sig  kunna  påstå,  att  där  moralen  uppträ- 
der utan  religiös  färg,  där  är  han  ock  oberoende  af 
religionen. 


Vi  ha  talat  om  optimism  med  afseende  pä  sedens 
moraliska  förädling  och  menat,  att  vi  icke  funnit  skäl 
att  dela   den.    Men  denna  vår  mening  gällde  endast 
under  den  förutsättning,  som  då  var  för  handen,  näm- 
ligen att  all  förhoppning  skulle  byggas  på  den  i  seden 
själf  inneboende  lagen  jämte  det  material,  som  oafsedt 
religionen   naturligt  föreligger  i  det  mänskliga  lifvet, 
Vi  kunna   verkligen   tro,   att   seden  och  allmänandan 
skola  förädlas,  ej  blott  förfinas,  vi  kunna  tro,  att  dess 
moraliska  element  skola  förökas  och  förstärkas.  Vi 
kunna  hoppas,  att  allmänandan  alltmer  skall  bidraga 
till  att  det  personliga  kan  framstå  och  varda  erkändt 
såsom  mer  värdt  än  hvarje  timligt  godt.    Men  vi  kunna 
dock  ej  bygga  denna  vår  öfvertygelse  på  någon  an- 
nan förutsättning  än  den,  att  kristendomen,  på  den 
väg  vi  antydt,  får  bli  en  samfundsmakt.  Förutsätt- 
ningen är  denna,  att  den  sanna  religionens  kraft  skall 
rikta  den  inre  hemlighetsfulla  rörelsen  i  seden.  Och 
vi  vilja  tro,    att  ur  religionens  källa  hädanefter  som 
hittills  ett  helsosamt  och  uppfriskande  flöde  skall  fram- 
välla.   Vi   vilja  tro,   att  detta  flöde  skall  kunna  låta 
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vördnaden  för  det  heliga  och  kärleken  till  idealet  spira 
upp,  att  det  skall  kunna  hålla  bevekelsegrunderna 
friska  till  sinnets  lyftning.  Och  vi  tro  att  den  lag, 
som  innebor  i  seden  och  åstadkommer  dess  rörelse, 
då  blir  i  högsta  måtto  välgörande,  när  han  får  verka 
på  ett  sådant  material,  som  ständigt  hålles  friskt  i  den 
sanna  religionens  atmosfär,  när  han  ledsagas  af  en 
makt,  som  vet  sig  hafva  sitt  hemvist  i  en  bättre  värld. 


Religionen  och  det  individuella  mo- 
raliska medvetandets  första 
utvecklingsstadier. 

i. 

Af  det  föregående  ha  vi  förstått,  att  individens 
moraliska  medvetande  vaknar  och  utvecklar  sig  pa 
grundvalen  af  en  moralisk  allmänanda,  och  vi  ha 
visat,  att  just  den  egenskapen  hos  allmänandan,  som 
med  rätta  kan  tillerkännas  karaktären  att  tjäna  mo- 
ralen, beror  på  religionens  inflytande.  Om  vi  nu 
särskildt  rikta  vår  uppmärksamhet  på  den  enskilda 
människans  medvetande  i  dess  vexelverkan  med  en 
redan  utbildad  allmänanda  och  om  vi  söka  utforska, 
huru  de  motiv  framträda  i  hennes  själ,  åt  hvilka  vi 
kunna  gifva  ett  moraliskt  erkännande,  så  skall  det 
visa  sig,  att  de  första  ståndpunkterna  i  utvecklingen 
innebära  —  äfven  om  det  icke  så  visar  sig  i  det 
yttre  —  en  viss  likgiltighet  eller  själfständighet  gent 
emot  religionen.  .  Motiven  framträda  i  en  viss  eman- 
cipation och  åtföljas  likväl  af  en  känsla,  att  de  re- 


presentera  en  verklighet,  som  ensamt  för  sig  måste  bli 
erkänd  och  ärad.  Vi  kunna  iakttaga  denna  öfver- 
raskande  emancipation  af  det  individuella  medvetandet 
äfven  i  smärre  kretsar  t.  ex.  i  hem,  där  föräldrarnes 
religion  varit  den  fostrande  makten,  eller  i  församlin- 
gar, hvilkas  moraliska  bärkraft  egentligen  blott  kan 
förklaras  af  föregående  väckelseperioder.  Det  visar 
sig  nämligen,  att  det  moraliska  medvetandet  hos  bar- 
nen, som  uppväxt  i  det  religiösa  hemmet,  vanligen  icke 
fä  föräldrarnas  religiösa  karaktär,  men  att  det  likväl 
vet  sitt  värde  och  kräfver  sitt  erkännande.  Och  på 
samma  sätt  synes  efter  någon  tid  församlingsmedlem- 
marnes  moraliska  medvetande  växa  ifrån  den  religiösa 
bestämdhet,  som  fädernas  egde.  Det  är  någonting 
analogt  med  denna  företeelse,  att  flertalet  medlemmar 
i  ett  stort  religionssamfund  betrakta  den  religion,  som 
de  bekänna,  med  som  det  så  ofta  synes  likgiltiga  ögon, 
under  det  att  dock  det  moraliska  medvetande,  som  de 
ega  och  sätta  värde  på,  tydligen  uppammats  af  denna 
religion.  Man  skulle  däraf  kunna  frestas  att  draga 
den  slutsatsen,  att  moralen  verkligen  kan  och  skall 
•utveckla  sig  till  full  själfständighet  gent  emot  reli- 
gionen och  att  dennas  betydelse  blott  vore  tillfällig, 
nämligen  att  under  moralens  utveckling  vara  dess 
amma  eller  första  fostrarinna.  En  sådan  slutsats  ligger 
mycket  nära  till  hands,  ty  utom  det,  som  redan  blifvit 
anfördt,  kan  man  också  åberopa  sig  på  utdöda  posi- 
tiva religioner,  hvilka  synas  ha  haft  den  uppgiften  att 
uppamma  vissa  rättsbegrepp.  Att  religioner  dö  och 
lemna  värdefulla  spår  efter  sig  i  mänsklighetens  mo- 
raliska utveckling,  hvad  visar  det,  kunde  man  fråga^ 
om  icke  detta,  att  det  ligger  i  moralens  väsende  att 
så  småningom  lösgöra  sig  från  religionens  beroende 
och  blifva  en  själfständig  företeelse  af  ännu  högre 
värde  än  religionen  själf.    Vi  veta  väl,  att  det  åskåd- 
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ningssätt,  som  ligger  till  grund  för  en  sådan  fråga, 
verkligen  finnes  och  att  det  till  och  med  är  vida  ut- 
bredt.  Och  naturligt  är,  att  vi  skola  finna  förkämparne 
för  detsamma  inom  medelklassen  och  samhällenas  högsta 
lager,  emedan  den  uppfostran,  som  där  kommer  indi- 
viderna till  del,  får  karaktären  af  ett  insamlingsarbete 
från  en  god  allmänanda.  Merändels  är  man  också 
inom  dessa  samhällsklasser  böjd  för  att  betrakta  reli- 
gionens betydelse  såsom  i  det  hela  inskränkt  till  den 
stora  massan,  för  hvilken  man  gerna  vill  anse  den 
vara  alldeles  nödvändig. 

Det  finnes  de  som  menat,  att  ett  sådant  åskåd- 
ningssätt dock  är  allt  för  radikalt;  men  då  de  likväl 
icke  ansett  sig  kunna  uppgifva  tanken  på,  att  den 
moralens  emancipation,  hvarom  vi  talat,  vore  grundad 
i  moralens  väsende,  så  ha  de  trott  sig  böra  antaga, 
att  det  finnes  två  lika  berättigade  vägar,  på  hvilka 
människans  inre  lif  kunde  gå  en  fullkomning  tillmötes: 
den  ena  moralens  och  den  andra  religionens.  De  ha 
böjt  sig  för  vittnesbördet  af  båda  riktningarnas  frukter, 
och  för  den  skull  ansett  sig  nödsakade  att  tillmäta 
hvardera  sin  betydelse.  Men  det  är  tydligt,  att  ett 
sådant  sätt  att  fördela  förtjänsterna  icke  kan  vara  eg- 
nadt  att  befordra  den  rätta  insigten  särskildt  i  reli- 
gionens väsende. 

De  nu  refererade  åskådningarne  äro  populära, 
ehuru  de  älven  i  många  nyanseringar  kunna  sparas  i 
den  moralfilosofiska  litteraturen.*)  Man  kan  återfinna 
dem  i  samtal  med  personer,  som  för  öfrigt  stå  på 
mycket  olika  ståndpunkter.  Men  just  emedan  de  äro 
populära,  äro  de  af  så  mycket  större  inflytande  och 
därför  väl  värda  att  beakta.  Att  de  äro  oriktiga  skall 
i  det  följande  bli  tydligt,  då  vi  komma  i  tillfälle  att 

*)  W.  Wundt,  A.  a.  s.  S7  f.,  s.  424. 
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skärskåda  momenten  i  karaktärsbildningen  på  den 
högsta  moraliska  ståndpunkten.  Nu  vilja  vi  emeller- 
tid göra  oss  närmare  reda  för  dessa  moraliska  för- 
stadier, som  ligga  till  grund  för  vår  nuvarande 
betraktelse. 

2. 

1)  En  människas  första  ståndpunkt  på  den  mo- 
raliska utvecklingens  väg  kännetecknas  däraf,  att  hon 
underkastar  sig  ett  tvang  af  seden  och  af  det  allmänna 
medvetandet.  Hon  uppfordras  därtill  genom  en  dunkel 
samhörighetskänsla.  Detta  är  en  låg  ståndpunkt  och 
förutsätter  ej  något  moraliskt  omdöme,  ej  egentligen 
någon  egen  känsla  om  rätt  och  orätt.  Men  det  försig- 
går docR  en  utveckling  i  hennes  egen  själ,  som  är 
moraliskt  värdefull.  Samhörighetskänslan  väcker,  under 
ständig  vexel verkan  mellan  allmänandan  och  naturel- 
lens anlag,  bevekelsegrunder,  öfver  hvilka  hon  själf 
ännu  icke  kommit  till  klarhet  och  som  ännu  icke 
blifvit  hennes  fria  personliga  egendom.  Men  dessa 
motiv  ha  en  riktning,  som  är  mycket  betydelsefull  för 
henne  själf  och  värdefull  för  andra,  emedan  den  —  en- 
ligt vår  förutsättning  —  blifvit  gifven  af  en  allmän- 
anda som  är  god.  Det  kan  visserligen  ännu  icke  sägas 
vara  någon  moral,  ty  det  är  blott  dess  allra  första 
förberedande  ståndpunkt,  och  den  måste  bedömas  helt 
och  hället  pedagogiskt.  Människan  afhålles  från  myc- 
ket, som  är  orätt  och  som  skulle  fördärfva  henne,  och 
hon  vänjes  vid  ett  handlingssätt,  som  är  nyttigt  och 
godt.  Men  så  till  vida  är  ståndpunkten  också  af  mo- 
ralisk natur,  som  hon  ju  måste  bli  föremål  för  ett  godt 
omdöme,  så  länge  ingen  anmärkning  kan  göras  mot 
hennes  handlingssätt. 

2)  Ett  steg  längre  har  människan  kommit  i  mo- 
ralisk utveckling,  om  hon  i  samvetet  känner  sig  nödgad 
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af  allmänt  erkända  bud  eller  af  högre  ståendes  exempel. 
Hon  lefver  ännu  under  det  moraliska  tvånget,  men 
det  har  så  att  säga  tagit  fasta  pä  hennes  egen  själ. 
Hon  kan  visserligen  icke  ännu  kiart  uppfatta  det  goda. 
men  hon  har  dock  en  känsla  af  dess  anspråk  på  henne, 
och  hon  gifver  detta  sitt  erkännande.  Det  sker  må- 
hända alltid  hälft  ovilligt,  och  fruktan  är  ännu  en  vä- 
sentlig faktor,  som  underblåser  motiven,  men  de  äro' 
dock  på  god  väg  till  att  bli  personliga.  En  sådan  män- 
niska kan  vara  pligttrogen  och  samvetsgrann  i  sitt 
kall  och  i  sitt  förhållande  till  familj  och  vänner,  men 
hon  behöfver  dock  härvid  ännu  hjälp  af  gynnsamma 
förhållanden.  Det  moraliska  tvånget  måste  ännu  hålla 
hennes  omdöme  fånget,  det  måste  uppfattas  såsom 
utifrån  kommande,  ehuru  det  alltmer  far  en  resonans 
i  hennes  inre.  Känner  hon  icke  längre  en  yttre  lag 
eller  andras  kraf  på  sig,  så  kommer  lätt  hennes  med- 
vetande på  villospår.  Moralen  måste  så  att  säga  haka 
sig  fast  i  hennes  hjärta,  ty  själf  kan  hon  ännu  icke 
gripa  honom  med  någon  inre  kraft.  Man  kan  dock 
hysa  förtroende  för  henne,  ty  hon  erkänner  den  auk- 
toritet, som  omgifver  henne. 

3)  Men  de  flesta  genomsnittsmänniskor,  som  ha 
lyckan  att  uppväxa  i  en  god  allmänanda,  uppnå  ännu 
ett  steg  i  moralisk  utveckling.  Vi  åsyfta  det  tillstånd, 
dä  sedens  och  allmänandans  bästa  beståndsdelar  fritt 
omsatt  sig  i  hjärtat  till  en  inre  lefvande  makt.  Då 
uppstå  därinne  i  själen  spontana,  jämförelsevis  själf- 
ständiga  omdömen  om  rätt  och  orätt,  om  rättfärdighet 
och  orättfärdighet.  Frihetens  lag  börjar  att  göra  sig 
gällande,  men  ännu  har  han  dock  dessa  gränser,  som 
betingas  af  allmänandan  i  genomsnitt,  han  är  i  själfva 
verket  ännu  bunden  vid  andras  medvetande,  ehuru 
han  icke  känner  det,  emedan  han  börjat  lefva  indi- 
videns personliga  lif.    Emedan  allmänandan  är  hans 
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gräns,  ega  de  motiv,  som  uppstå,  samma  giltighet 
som  denna.  Och  om  vi  nu  erinra  oss  af  det  före- 
gående, att  allmänandans  moral  gafs  genom  eller 
förmedlades  af  religionen,  så  förstå  vi  nu,  att  det  mora- 
liska sensoriet,  som  på  denna  ståndpunkt  ofta  synes 
vara  fritt  och  omedelbart,  dock  endast  medelbart 
gifver  vittnesbörd  om  giltighet,  på  samma  gång  som 
denna  tillika  är  inskränkt  inom  allmänandans  område, 
detta  må  nu  vara  större  eller  mindre.  Man  kan  därför 
här  reducera  motivens  inre  halt  till  en  utilitets- 
princip,  låt  vara  af  det  ädlaste  slag.  Man  kan  känne- 
teckna den  känsla,  som  åtföljer  motiven  och  som  ut- 
gör den  eggande  faktorn  uti  dem,  såsom  en  förnim- 
melse af,  att  dessa  motiv  och  ensamt  de  bereda  en 
varaktig  och  allmän  tillfredsställelse. 

De  flesta  af  dem,  som  vi  kalla  goda  människor, 
stå  på.  denna  ståndpunkt.  Och  vi  kunna  väl  förstå, 
att  just  dessa  äro  egnade  att  bilda  den  solida  och  goda 
grundvalen  i  ett  moraliskt  samlif.  Bland  människor 
på  denna  ståndpunkt  finner  man  det  behagligaste  och 
mest  vederqvickande  umgänge.  De  äro  liksom  ett 
förkroppsligande  af  det  goda,  som  samfundsandan  har 
att  gifva.  Och  om  vi  särskildt  tänka  på  de  kristna 
församlingarna,  sä  äro  de,  som  stå  på  denna  stånd- 
punkt inom  dem,  representanter  för  en  kristligt  färgad 
genomsnittsmoral.  De  utgöra  det  sunda  element,  i 
hvilket  en  kristlig  uppfostran  bäst  kan  taga  sin  be- 
gynnelse. 


De  grader  i  den  moraliska  utvecklingen,  som 
vi  här  framställt,  äro  blott  förstadier.  Moralen  själt 
är  icke  blott  själfständigare  i  förhållande  till  all- 
mänandan utan   vill  äfven  appellera  till  en  giltighet, 
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som  är  högre  än  den,  som  vi  nu  lärt  känna.  Moralen 
är  ett  utslag  af  människans  personlighet  i  detta  ords 
högsta  bemärkelse,  då  hon  varsnar  ett  syfte,  som 
sträcker  sig  lika  långt  som  det  personliga  själft,  obe- 
roende af  timliga  inskränkningar,  och  då  hon  känner 
ett  ändamål,  som  går  utöfver  hvarje  timligt  samfunds- 
medvetande. Men  innan  vi  öfvergå  till  att  betrakta 
den  ståndpunkten,  vilja  vi  fråga  oss  något  angående 
religionen.  Vi  vilja  undersöka  hvilket  samband,  som 
råder  mellan  religion  och  moral  på  dessa  förstadier, 
som  vi  nu  betraktat. 


'i  3* 
Vi  skola  först  fråga  oss,  om  religionen  kan  tän- 
kas vara  utesluten  från  de  förberedande  moraliska  stånd- 
punkter, hvarom  vi  talat.  Att  han  där  icke  nödvän- 
digt förekommer  såsom  en  fullt  personlig  och  lefvande 
andemakt  bör  icke  vilseleda  oss,  liksom  vi  icke  heller 
på  denna  punkt  i  betraktelsen  böra  taga  hänsyn  till 
de  enskilda  yttringar  af  religion,  som  kunna  vara  för- 
enade med  en  förberedande  moralisk  ståndpunkt.  Det 
är  tydligt,  att  så  länge  moralen  själf  icke  är  personlig 
i  högsta  mening,  så  kan  man  icke  för  moralens  skull 
hvarken  med  hänsyn  till  motivens  innebörd  och  giltig- 
het eller  med  afseende  pä  kraften  att  förverkliga  dem, 
fråga  efter  religion  i  detta  ords  högsta  bemärkelse. 
Genom  ett  sådant  sätt  att  fråga  är  det  som  man  oftast 
förvirrat  sig  själf  och  gjort  problemet  så  inveckladt, 
att  man  hvarken  kunnat  S3  någon  ut-  eller  ingång  för 
sin  tanke.  —  Det  allmänna  felet,  som  man  begår,  när 
man  frågar  efter  förhällandet  mellan  moral  och  religion 
hos  den  enskilda  människan,  är  detta,  att  man  har  sin 
tanke  fäst  på  religionen  uti  en  särskild  gestaltning 
eller  uti  en  viss  grad  af  utveckling,  under  det  att  man 
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nöjer  sig  med  att  taga  moralen  i  dess  allra  allmännaste 
betydelse.  Och  det  är  tydligt,  att  svaret  då  måste  bli 
lika  vilseledande  som  trägan  är  oriktigt  uppställd. 

Om  vi  nu  erinra  oss,  hvad  som  blifvit  sagdt  om 
det  religiösa  anlaget,  så  förstå  vi  att  religionens  all- 
männaste yttring  är  vördnad  för  någonting  högre  än 
det  mänskliga,  fruktan  för  det  eller  tro  på  det.  Det 
är  medvetandets  —  detta  ord  taget  i  allsidig  bemär- 
kelse —  hänförande  till  någonting  öfver  människans 
nivå,  till  något  suprarationellt.  Men  just  i  detta  sitt 
allmännaste  skaplynne  förutsattes  religionen  redan  af 
moralens  första  ståndpunkter,  ehuru  det  vanligen  und- 
går medvetandet,  att  sä  förhåller  sig,  emedan  det  upp- 
vaknar i  en  allmänanda,  som  redan  mottagit  religio- 
nens väckelser.  Religionens  allmänna  karaktär  smy- 
ger sig-  då  omärkligt  in  i  medvetandet  och  bildar  en 
underström  af  stämningar  och  förutsättningar. 

Att  så  verkligen  förhåller  sig,  blir  oss  tydligare, 
om  vi  göra  oss  reda  för  det  villkor,  som  måste  före- 
finnas, om  allmänandan  öfver  hufvud  taget  skall  kunna 
verka  moraliskt  fostrande  på  den  enskilde.  Villkoret 
är  att  gemensamhetskänslan  blir  föranledd  att  frigöra 
sig  irån  den  bundenhet  af  egoismen,  som  man  alltid 
upptäcker  hos  människan  i  hennes  naturliga  tillstånd. 
Villkoret  är  att  människan  i  det,  som  hon  har  gemen- 
samt med  andra,  anar  något,  som  är  mer  värdt  än 
hennes  enskilda  timliga  välgång.  Villkoret  är  att  hon 
alltmer  kan  lära  sig  tro  på  de  uppgifter,  hon  vet  sig 
ha  att  utföra,  så  att  hon  äfven  skulle  kunna  känna, 
att  det  vore  värdt  att  påtaga  sig  lidande  och  uppoff- 
ring för  dem.  Det  ligger  i  detta  villkors  natur,  att  åt- 
minstone en  aning  måste  ha  vunnit  något  insteg  och 
blifvit  rotfästad  i  själen,  en  aning  om  en  ordning,  som 
omfattar  alla  och  som  icke  har  sin  grund  i  människan. 
Det  måste  ha  uppkommit  en  tro,  att  uppgifterna  i  lif- 
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vet  kunna  tjäna  ett  stort  syfte,  som  i  sig  själft  är  så 
nödvändigt  och  värdefullt,  att  uppoffringarna  och  lidan- 
dena måste  få  glömmas  vid  tanken  på  detsamma.  Men 
en  sådan  tro  på  en  osynlig  ordning,  som  är  oberoende 
af  människan,  pä  ändamål,  som  gä  utöfver  hennes  sfär, 
det  är  religion.  —  Så  vida  som  allmänandan  skall  kunna 
vara  moraliskt  fostrande,  måste  den  sålunda  hvila  på 
ett  religiöst  medvetande.  Och  dess  fostrande  makt  gar 
förlorad,  om  den  icke  i  någon  män  lyckas  införa  detta 
medvetande  hos  individen.  På  de  moraliska  förstadi- 
erna är  detta  medvetande  visserligen  icke  fullt  lefvande, 
men  det  måste  dock  alltid  vara  en  begynnelse.  Och 
skall  allmänandan  vara  en  i  alla  skiften  verkligt  bä- 
rande makt  för  honom,  liksom  en  fast  mark  under  hans 
fötter,  skall  hon  kunna  lyckas  att  alstra  stämningar 
hos  honom,  som  göra  honom  god  och  human,  sä  måste 
hon  också  väcka  den  tron  hos  honom,  att  det  person- 
liga har  en  betydelse,  som  öfvergår  det  timliga.  Men 
den  tron  är  alltid  af  religiös  natur,  och  den  fär  sin  för- 
klaring och  sin  fulländning  i  den  verkligt  sanna  reli- 
gionen. 

4- 

Vi  ha  nu  talat  om  religionens  delaktighet  i  de 
moraliska  förstadier,  som  individen  kan  genomgå,  då 
han  uppfostras  i  en  moralisk  allmänanda,  och  vi  kunna 
så  formulera  det  resultat,  till  hvilket  vi  i  vår  betrak- 
telse kommit,  att  vi  funnit,  att  den  förekommer  latent 
eller  att  den  finnes  där  såsom  i  bunden  form.  Men 
härmed  sammanhänger  nu  en  annan  mycket  betydel- 
sefull fråga,  som  vi  icke  få  gå  förbi,  nämligen  denna, 
om  icke  de  moraliska  förstadierna  ega  någ*on  betydelse 
för  utvecklingen  af  det  religiösa  medvetandet.  När  vi 
talade  om  det  religiösa  anlaget,  framhöllo  vi,  att  Au- 
guste  Sabatier  i  öfverensstämmelse  med  en  tendens, 


som  kan  spåras  hos  den  moderna  teologien  öfver  huf- 
vud  taget,  uppbyggde  hela  läran  om  uppenbarelsen  och 
religionens  framsteg  på  den  tanken,  att  det  religiösa 
anlaget  skulle  kunna  utveckla  sig  själfständigt  inifrån, 
om  blott  betingelserna  därtill  förefunnes  i  en  moralisk 
kultur,  Den  som  beder  han  får,  men  huru  man  beder 
och  hvad  man  beder  om  skulle  bero  på  åskådnings- 
sättet inom  den  moraliska  kultur,  hvari  man  har  lyc- 
kan att  lefva.  Det  enligt  vår  mening  oriktiga  eller 
ensidiga  i  detta  betraktelsesätt  ha  vi  redan  framhållit 
(s.  19  f.)  Men  själfva  den  tanken,  att  en  utveckling 
i  det'  moraliska  medvetandet  i  allmänhet  skulle  ega 
betydelse  för  religionen,  är  icke  oriktig.  Det  kommer 
blott  an  på,  i  hvilket  sammanhang  den  uttalas  och 
hvilken  räckvidd  man  gifver  honom  Om  man  därmed 
blott  icke  åsyftar  att  göra  en  särskild  uppenbarelse 
öfverflödig,  så  är  en  sådan  tanke  pä  sin  rätta  plats, 
och  den  kan  då  tjäna  till  att  undanrödja  många  orätt- 
visa fördomar.  Utan  allt  tvifvel  måste  man  erkänna, 
att  en  redan  försiggången  utveckling  af  det  mänskliga 
medvetandet  i  moralisk  riktning  kan  sätta  människan 
i  stånd  att  renare  och  rikare  tillgodogöra  sig  den  verk- 
liga uppenbarelsen  af  Gud.  Det  är  visserligen  icke 
genom  ett  rätt  och  rättfärdigt  handlingssätt,  icke  genom 
godhet,  hvilken  människor  prisa,  som  jag  kommer  till 
Gud  och  igenkänner  hans  härlighet  och  mottager  hans 
underbara  rikedom;  det  sker  på  en  annan  väg,  näm- 
ligen sä,  att  det  religiösa  anlaget  blir  väckt  genom  en 
verklighet,  som  själf  är  Gud  eller  som  i  något  bety- 
delsefullt afseende  eger  omedelbart  samband  med  ho- 
nom; det  är  denna  väg,  som  vi  kalla  trons  väg;  men 
det  religiösa  anlaget  kan  ju  dock  sättas  i  tillfälle  att 
funktionera  pä  ett  säkrare  sätt*),  om  sädana  motiv  re- 

*)  T.  ex.  genom  att  afskilja  främmande  element  från  det,  som 
sk?ll  mottagas  i  trons  tiilegnelse. 


dan  blifvit  väckta  i  medvetandet,  som  dock  i  allmän- 
het ega  samband  med  religionens  verkliga  väsende. 
Låt  vara,  att  de  ännu  icke  natt  det  personliga  djup, 
den  lefvande  innerlighet  och  den  allomfattande  giltig- 
het, som  kännetecknar  religionens  väsende,  sä  ega  de 
dock  den  riktning,  som  religionen  själf  gifvit  dem  ge- 
nom sitt  inflytande  på  allmänandan,  nämligen  en  rikt- 
ning mot  verkligt  personlig  gemenskap  och  till  erkän- 
nande af  personligt  värde.  Redan  ett  erkännande,  att 
det  gifves  andra  rättigheter  än  mina  egna,  innebär  ett 
framsteg,  som  har  någon  slägtskap  med  det  mål,  som 
religionen  skall  framställa  i  en  allt  omfattande  rikedom 
och  på  samma  gång  i  en  fullkomligt  personlig  inner- 
lighet och  klarhet. 

Vi  kunna  med  Martensen  kalla  de  moraliska  för- 
stadierna för  en  partikularistisk  sedlighet,  ehuru  den 
synpunkt,  som  behärskar  hans  framställning  i  den  spe- 
ciella etiken  icke  är  den,  som  här  ledt  oss.  Och  om 
vi  då  erkänna,  att  människan  kan,  såsom  Martensen 
uttrycker  sig*),  beträda  högre  steg  af  sedlighet  inom 
den  partikularistiska  moralen,  så  må  vi  ock  med 
denne  teolog  framhålla,  att  människan  därunder  skall 
i  allt  djupare  mening  komma  in  under  lagen  och  allt 
bättre  lära  känna  sig  själf  och  att  hon  på  denna  väg 
slutligen  äfven  på  ett  renare  och  fullkomligare  satt 
skall  kunna  mottaga  Guds  härliga  nåd.  Ty  liksom 
religionen  kan  sägas  förekomma  i  latent  och  bunden 
form  i  den  individuella  moral,  som  ännu  icke  fullt  ut- 
vecklad uppväxer  ur  seden  och  allmänandan,  så  skall 
det  äfven  kunna  i  sanning  sägas,  att  religionen  i  sin 
högre  uppenbarelse  kan  förlossa  de  bundna  elementen 
och  tillgodogöra  sig  dem  till  en  större  rikedom. **) 

*)  Martensen,  Den  kristliga  ethiken    Spec.  del.  I  s.  29  (sv.  uppl.) 
**)  Jfr.  Martensen,  A.  a.  s.  86.    Bland  andra  teologer,  som 
betonat  moralens  och  religionens  ömsesidiga  betydelse  för  hvarderas 
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I  vår  lutherska  kyrkas  bekännelseskrifter  talas 
det  om  en  utvärtes  eller  s.  k.  förnuftets  rättfärdighet 
(justitia  civilis),  som  den  naturliga  människan  kan  öfva 
och  som  timligt  sedt  är  värd  sitt  beröm. *}  Utvecklings- 
idén var  okänd,  då  dessa  skrifter  affattades  och  kunde 
därför  icke  af  dem  skärskådas.  Det  bör  därför  icke 
förvåna  oss,  att  den  synpunkt,  som  vi  gjort  gällande 
vid  behandlingen  af  vårt  ämne,  icke  i  dem  kan  åter- 
finnas.   Men   hvad   som   äfven   är   helt  naturligt  och 


utveckling,  vilja  vi  äfven  här  nämna  L  A.  Dorner.  Af  D.  Domers 
referat  af  hans  åskådning  (Herz.  u.  Plitt.  Realeucykl.  XVII  s.  755— 
770),  anföra  vi  följande  för  att  komplettera  vår  här  gifna  framställ- 
ning: Da  er  .  .  .  auf  den  geschiehtlichen  Prozess  .  .  .  ein  grosses 
Gewicht  legte,  darauf,  dass  das  Sittliche  auch  Wirklichkeit  gewinne, 
so  entstand  fik  ihn  das  Problem,  das  sittliche  Werden  mit  dem 
absoluten  Wert  das  Sitllichen  zu  rerneinigen.  Da  der  religiös-sitt- 
liche  Prozess  sich  nur  allmählich  entfaiten  kann,  so  karm  es  nicht 
bloss  ein  religiös-sittliches  Ideal  im  Siuue  der  Yollenduug,  sondern 
es  muss  auch  ein  Ideal  des  siitlichen  Werdens  gebeu,  sodass.  was 
aut  der  jedesmaligen  Stufe  dem  Ideal  des  Werdens  entspricht,  als 
der  sittlichen  Idee  entsprecheud  anzusehen  ist.  »Die  Briicke  zur 
Geschichte  ist  das  Ethbche,  denn  es  ist  dasjenige  Ideale,  was  nach 
innerem  Gesetz  und  Trieb  Tat,  Geschichte  muss  werden  wollen.» 
Demgemäss  nahm  er  Stufen  der  Entwickelung  an  und  war  der  Mei- 
nung,  dass  wie  die  Welt  eine  wirkliche  Entwicklung  nach  göttlicheio 
Willen  habeu  solle,  so  auch  der  göttliche  Liebeswille  nicht  in  seinem 
Verhältnis  zur  Welt  an  starre  Unveränderlichkcit  gebunden  sein 
könne,  sondern  seine  Mitteilungen  an  die  Welt  dem  Prozesse  der 
Welt  entsprechend  vollziehe  und  dass  die  Sichselbstgleichheit  Gottes 
nur  darin  bestehe,  das  er  das  Ethische  iiberall  in  seiner  absoluten 
Wiirde  beware  und  fördere.  Auf  Grund  jedesmaliger  Mitteilung 
Gottes  entfaltet  sich  nach  ihm  eine  sittliche  Selbsttätigkeit,  welche 
zugleich  neue  Empfänglichkeit  fiir  göttliche  Mitteilung  hervorruft, 
welcher  eine  abermalige  neue  Mitteilung  entspricht,  womit  eine  hö- 
here  Stufe  beschritten  ist. 

*)  Conf.  Aug.  Art.  XVIII;  Apol.  Conf.  II,  12;  IV,  7. 
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hvilket  vi  särskildt  här  vilja  fästa  uppmärksamheten 
vid  är  det,  att  reformatorerna  till  följd  af  sin  obekant- 
skap med  utvecklingsidén  sammanblandade  naturellens 
goda  impulser  och  den  partikularistiska  sedlighet,  som 
vi  kallat  de  individuella  moraliska  förstadierna  och 
bedömde  den  senares  värde  efter  de  förras.  Xär  de 
talade  om  justitia  civilis,  så  hade  de  visserligen  sina 
tankar  merändels  blott  fastade  vid  denna  utvärtes  rätt- 
färdighet, som  egentligen  endast  utgör  en  öfning  af 
naturellens  anlag  till  timlig  nytta  (jämför  särskildt  ci- 
tatet från  Augustinus  i  augsburgska  bekänn.  18  art.); 
men  den  föreställning,  som  de  bundo  vid  detta  begrepp 
kompletterades  äfven  med  uttrycket  filosofisk  rättfärdig- 
het under  särskild  anspelning  på  det  inflytande,  som 
Aristoteles  hade  i  den  skolastiska  teologien;  och  den 
anmärkningen  förekommer  också  i  Apologien,  att  till 
justitia  civilis  kan  räknas  hvad  som  har  afseende  på 
de  budord,  som  höra  till  decalogens  andra  tafla,*)  äf- 
vensom  att  papisterna  nöjt  sig  med  att  predika  en 
sådan  rättfärdighet  till  och  med  frän  predikstolarna.**) 
Däraf  kunna  vi  sluta  till  att  detta  begrepp,  justitia 
civilis,  i  våra  bekännelseskrifter  ni  åste  ha  afseende  äfven 
på  en  partikularistisk  moral,  som  utgjorde  frukten  af 
en  etisk-religiös  uppfostran.  Men  emedan  reforma- 
torerna icke  kunde  se  saken  från  en  etisk-religiös  ut- 
vecklings synpunkt,  sammanfattade  de  i  ett  enda  be- 
grepp allt,  som  icke  syntes  dem  vara  en  rättfärdighet 
inför  Gud  i  den  höga  bemärkelse,  i  hvilken  de  lärt 
känna  en  sådan;  och  detta  begrepp  fick  då  behärskas 
af  läran  om  arfsynden  eller  bedömdes  såsom  en  mänsk- 
lig yttring  alldeles  oberoende  af  den  välsignelse,  som 
härflyter  från  religionen.    Och  detta  tillvägagångssätt 

*)  Apol.  Conf.  IV,  34. 

**)  Anf.  art.  mom.  14,  16. 
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var  för  dem  helt  naturligt,  ty  så  länge  de  icke  i  ut- 
vecklingen i  allmänhet  kunde  se  ett  religiöst  verk, 
som  på  sitt  sätt  förberedde  ett  ännu  högre  sådant,  så 
löpte  de  fara  att  helt  och  hållet  förlora  sin  tro  på 
religionens  värde,  om  de  icke  förringade  betydelsen  af 
justitia  civilis  och  endast  betraktade  detta  begrepp  i 
samband  med  arfsyndsläran. 

Men  fastän  reformatorerna  voro  främmande  för 
den  uppfattning  af  den  moraliska  utvecklingen,  som 
vi  gjort  gällande  och  som  för  oss  varit  nära  till  hands 
liggande  på  grund  af  den  metod,  som  det  nuvarande 
vetenskapliga  arbetet  kräfver,  sä  förstodo  dessa  likväl 
att  med  en  annan  lära  upphäfva  den  ensidighet,  som 
eljest  måste  medfölja  deras  framställning  om  den  s,  k. 
filosofiska  rättfärdigheten;  vi  åsyfta  härvid  deras  lära 
om  kallelsens  betydelse  och  om  den  mission,  som  är 
anförtrodd  åt  de  mänskliga  samfunden.  För  att  för- 
tydliga vår  mening  vilja  vi  -erinra  om  en  iakttagelse, 
som  blifvit  gjord  af  Ritschl.*)  Denne  teolog  påpekar 
nämligen,  att  tanken  på  en  människoslägtets  religiösa 
uppfostran  visserligen  icke  finner  något  tillräckligt  rum 
inom  den  ram,  som  den  traditionella  teologien  utstakat 
för  sig,  men  på  samma  gång  gör  han  därpå  uppmärk- 
sam, att  det  evangeliska  lärobegreppet  i  tvenne  hän- 
seenden berör  frägan:  först  genom  denna  lära  om  ju- 
stitia civilis,  som  vi  nu  talat  om,  och  vidare  genom 
uppskattningen  af  staten  som  en  positiv  Guds  ordning. 
Och  Ritschl  är  af  den  meningen,  att  den  senare  åskåd- 
ningen utgör  ett  mycket  betydelsefullt  element,  hvartill 
man  kan  anknyta  åskådningen  om  mänsklighetens 
etiskt-religiösa  uppfostran,  och  som  därför  äfven  utgör 
en  sådan  förklaring  till  begreppet  justitia  civilis,  att 
detta  icke  blott  behöfver  tänkas  som  ett  accidens  till 


*)  Ritschl,  Rechtv.  u.  Vers.  III,  3,  s.  296  f. 
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syndaständet  utan  älven  såsom  ett  nödvändigt  led  i 
Guds  sedliga  världsordning.  —  Det  är  egendomligt 
och  lärorikt  att  se,  att  reformatorerna  o-ent  emot  den 
katolska  teologien  voro  angelägna  om  att  nedsätta 
värdet  och  den  religiösa  betydelsen  af  justitia  civilis*), 
på  samma  gäng  som  de  mycket  starkt  betonade  det 
pligttrogna  arbetet  i  kallelsen, **)  såsom  egande  värde 
för  religionen,  och  ifrigt  framhöllo  betydelsen  af  de 
naturliga  samfunden.***)  Men  det  senare  har  samma 
grund  som  det  förra;  ty  ingen  fara  att  förlora  tron 
på  religionens  värde  kunde  vara  förbunden  med  att 
upphöja  pligterna  i  kallet  och  ait  prisa  de  gudomliga 
gafvorna  af  ett  godt  samfundslif,  nej  tvärtom.  Den 
katolska  trosläran  uppbygdes  efter  en  alldeles  motsatt 
princip,  man  upphöjde  där  justitia  civilis  och  nedsatte 
kallelsepligterna  och  de  naturliga  samfundens  värde; 
men  intresset,  som  därvid  var  det  ledande,  var 
hvarken  ett  vetenskapligt  eller  ett  religiöst  utan  ett 
hierarkiskt. 

Det  är  ett  vittnesbörd  för  reformatorernas  krist- 
liga klarsynthet  och  sunda  uppfattning,  att  då  de  icke 
pä  grund  af  obekantskap  med  utvecklingsidén  kunde 
gifva  något  egentligt  rum  åt  tanken  på  en  moraliskt- 
religiös  uppfostran  och  sålunda  ej  heller  vederbörligen 
uppskatta  de  individuella  moraliska  förstadierna,  de 
likväl  så  kraftigt  betonade  de  naturliga  samfundenas 
och  de  olika  kallelseuppgifternas  religiösa  och  mo- 
ral i  sk  a  värd  e.  *  * :"  *.) 

*,j   Apol.  Conf.  IV,  9. 

**)  J.    E.  Berggren.  Om  den  kristliga  fullkomlighetcn  s.  42  f. 

***)   Conf.  itig.  XVI,  XXVIir,  abus,  7.  4,  18. 

****)  Luther  kunde  om  hemmet  och  öfverheten  och  samfunds- 
ordningen och  verksamheten  i  lefuadskallet  begagna  de  mest  upp- 
höjande uttryck,  såsom  att  de  äro  »heliga»,  »Gud  behagliga»,  skydds- 
murar mot  djäfvulen  o.  s.  v.    Om  öfverhetens  verksamhet  säger  han, 
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Alen  vi  ha  dock  ännu  icke  berört  en  anmärkning, 
som  reformatorerna  med  afseende  på  det  ämne,  som 
nu  föreligger,  framställt  både  i  bekännelseskrifterna  och 
på  andra  ställen  och  hvarpå  de  lägga  en  synnerlig 
vigt.  Denna  anmärkning  kan  kortast  och  enklast  ut- 
tryckas med  en  lånesats  ur  augsburgska  bekännelsens 
försvar.  Om  den  s.  k.  filosofiska  rättfärdigheten  heter 
det  där:  »tamen  non  debet  cum  contumelia  Christi  lau- 
dari.*)  De  individuella  moraliska  förstadierna,  huru  de 
nu  än  uppfattas,  få  icke  upphöjas  på  bekostnad  af  full- 
komligheten eller  så,  att  man  uppmuntrar  någon  att 
slå  sig  till  ro  på  dem.  Med  denna  anmärkning  öpp- 
nas en  af  de  allra  vigtigaste  synpunkterna,  som  måste 


att  den  är  att  akta  och  ära  såsom  en  rik  välsignelse  och  en  stor 
Guds  nåd.  Ty  »nach  dem  Evangelio  oder  geistlichem  Amt  ist  auf 
Erden  kem  besser  Kleinou,  kein  grösserer  Schatz,  kein  reicher  Almo- 
sen,  kein  schöner  Stift,  kein  feiner  Gut,  denn  Obrigkeit,  die  das  Recht 
schaffet  und  halt.»  (Luthardt,  Die  Ethik  Luthers,  s.  101.)  —  Luthardt 
sammanfattar  Luthers  åskådning  i  denna  sak  sålunda:  »So  schliesst 
sich  ihm  denn  die  sittlicho  Welt  und  das  sittliche  Verhalten  in  diesen 
dr^ei  Hierarchien,  Kirche,  Haus  und  Staat  zu  einem  Ganzen  zusam- 
men,  in  welohem  sich.  das  Gebiet  der  Schöpfung  und  das  der  Erlös- 
ung,  diese  Zwei  Gotteswelten,  auf  Grund  inres  Unterschieds,  zur 
schönsten  Harmonie  vereinigen.»    (A.  a.  s.  110). 

I  sammanhang  härmed  åberopa  vi  Herriinger  (Herz  u.  Plitt, 
Realencykl.,  IX  s.  508).  som  säger,  att  man  i  Melanchtons  antropo- 
logiska åskådning  tiil  skillnad  frän  Luthers  kan  upptäcka  det  sträf- 
vande  att  hålla  arfsyndsbegreppet  inom  sådana  gränser,  att  det  blir 
rum  för  friheten  och  moralen  »schon  auf  dem  Gebiet  der  justitia 
cvilis,  welch  letztere  —  im  Unterschied  von  Luther  —  bei  Melanch- 
tnn  in  ihrer  Etweitcrung  zur  disciplina  auch  eiu  sittlich-rcligiöses 
Verhalten  in  sich  schliesst».  —  Detta  Melanchtons  sträfvande  egde 
dock  ej  rum  i  en  sådan  riktning,  att  det  kunde  bli  af  någon  särdeles 
stor  betydelse  hvarken  for  vetenskapen  eller  för  religionen. 

*)  Apol.  Conf  IV,  24. 
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ifrågakomma,  när  det  fäller  att  bedöma  religionen  med 
hänsyn  till  moralen. 

Då  religionen  verkligen  är  sann  och  fullkomlig, 
så  vill  den  på  intet  sätt  låta  det  skenet  utgå,  att  den 
skulle  gå  ut  på  att  gilla  eller  tjäna  ett  tillstånd,  som 
ännu  icke  är  det  högsta.  Den  vill  däriör  framför  allt 
uppenbara  det  ofullkomliga  vid  alla  s.  k.  förstadier  och 
därför  hellre  än  att  förklara  och  försvara  dem  »tappert 
gifva  anstöt.» 

A  postlen  Paulus  gifver  ett  vittnesbörd  om  detta 
egendomliga  skaplynne  hos  religionen,  då  han  i  bref- 
vet  till  de  kristna  i  Filippi  (3,  7  f)  utropar:  »Men  allt 
det  som  var  mig  en  vinning,  det  har  jag  räknat  såsom 
förlust  för  Kristi  skull,  ja  jag  räknar  ock  allt  såsom 
förlust  mot  det  öfverträffande  i  min  Herre  Jesu  Kristi 
kunskap,  för  hvilkens  skull  jag  har  blifvit  förlustig 
alltsamman  och  räknar  det  såsom  afskräde,  pä  det  att 
jag  må  vinna  Kristus  och  vara  funnen  i  honom,  icke 
hafvande  min  rättfärdighet,  som  kommer  af  lagen,  utan 
den  som  kommer  genom  tro  på  Kristus,  rättfärdighe- 
ten af  Gud  på  grund  af  tron.» 

Trosläran,  hvars  uppgift  är  att  genom  sina  läro- 
satser i  första  rummet  gifva  uttryck  åt  detta  religio- 
nens kännemärke  af  absoluthet,  uppfyller  sitt  värf  ge- 
nom att  låta  försonings-  och  frälsningsidén  bli  den  be- 
stämmande synpunkten  vid  bedömandet  af  alla  frågor, 
som  hon  drager  in  under  sitt  område.  Hen  vill  alltid 
utgå  från  den  förutsättningen,  att  försoningen  skall 
inses  vara  nödvändig  på  alla  ståndpunkter;  och  det  är 
för  den  skull,  som  hon  "är  angelägen  att  innesluta  allt 
under  synd,  på  det  att  synden  må  uppfattas  såsom 
öfverflödande  och  nåden  sålunda  bli  så  mycket  härli- 
gare. Vi  måste  därför  anse  det  vara  helt  naturligt,  att 
läran  om  synden  och  särskild!:  läran  om  arfsynden  all- 
tid får  en  dominerande  plats  i  dogmatiken  och  merän- 
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dels  tillätes  att  vara  den  ledande  synpunkten  vid  den 
dogmatiska  åskådningens  framställning.  Religionsfilo- 
sofien förebrår  stundom  dogmatiken  för  vissa  ensigheter, 
som  dock  vid  närmare  betraktande  äro  betingade  af 
ett  religionens  särskilda  intresse.  Och  så  är  förhållan- 
det i  den  nu  föreliggande  frågan.  Religionsfilosofiskt 
sedt  är  det  ju  en  ensidighet  att  helt  och  hållet  beher- 
ska  frågan  om  de  moraliska  förstadierna  med  läran  om 
arfsynden,  ehuruväl  denna  ensidighet  i  visst  fall  må 
anses  ha  varit  välgörande  för  religionen.  Vi  förstå 
emellertid,  att  det,  som  sakligt  sedt  är  en  sanning  i 
dogmatiken,  måste  såsom  sakförhållande  äfven  få  sin 
belysning  i  religionsfilosofien,  ehuru  formen  helt  natur- 
ligt skall  bli  en  annan.  —  Vår  framställning  vill  röra 
sig  pä  de  s.  k.  prenotionernas  område  och  snarare  vara 
ett  inlägg  i  religionsfilosofien  än  ett  led  i  den  dogma- 
tiska undersökningen.  Vi  känna  oss  sålunda  fullt  fria 
gent  emot  dogmatikens  traditionella  metod  och  förstå 
vår  förpligtelse  att  söka  godtgöra  den  ensidighet,  hvar- 
om  vi  nu  talat,  på  samma  gång  som  vi  inse,  att  vi 
böra  omsorgsfullt  taga  hänsyn  till  den  sanna  religio- 
nens skaplynne  och  högsta  intressen.  Men  den  ena 
så  väl  som  den  andra  af  dessa  båda  vigtiga  uppgifter 
tro  vi  oss  bäst  kunna  tjäna,  om  vi  låta  religionens 
betydelse  för  moralen  och  dessa  båda  företeelsers  in- 
bördes vexelverkan  bli  tydliga  i  den  olika  grad,  som 
måste  betingas  af  olika  ståndpunkter  i  människans 
inre  utveckling.  Det  vigtiga  religiösa  intresse,  som 
bekännelseskrifterna  så  energiskt  uttalat,  nämligen  att 
ingenting  bör  så  berömmas,  att  »Kristus  därigenom 
vanhedrad  och  försmådd  varder»,  mena  vi  därför  skall 
komma  till  sin  fulla  rätt  i  ett  följande  kapitel  af  vår 
framställning. 
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Karaktärsbildningen  och  tron. 

A)   Formell  synpunkt. 

Vi  kunna  likna  människans  väsende  vid  ett  frö, 
som  skall  läggas  ned  i  jorden  för  att  gro.  Det  har 
förmåga  att  ur  luft  och  jord  upphemta  ämnen  och 
krafter  och  att  omsätta  dem  efter  en  inre  princip  till 
växtlighet,  så  att  allt,  som  sålunda  kan  dragas  in  under 
denna  princips  verksamhet,  förvandlas  till  lif  efter 
dess  art.  Så  skall  ock  människans  själ  gripa  det, 
som  möter  henne,  och  förvandla  det  efter  sin  art. 
Skillnaden,  som  råder  mellan  fröet  och  människan,  är 
denna,  att  det  förra  endast  har  att  göra  med  jordens 
ämnen,  då  människan  däremot  skall  komma  i  beröring 
med  andliga  makter,  mottaga,  andeimpulser  och  om- 
sätta dem  till  egen  personlighet. 

En  människas  högsta  ståndpunkt  är  att  vara  en 
karaktär.  Det  betyder,  formellt  sedt,  att  vara  en  klar 
och  kraftig  enhet  i  sitt  inre  lif;  det  är  att  människan 
har  ett  mål  i  sigte,  att  hon  ledes  af  en  lag,  att  hennes 
lif  rör  sig  i  riktningen  mot  ett  ideal..  Endast  den  är 
en  verklig  karaktär,  som  känner  den  lag,  h varefter 
allt  i  hans  lif  bör  ordna  sig.  Först  då  kan  han  också 
sägas  vara  en  personlighet.  En  sådan  människa  kan 
stå  ensam  i  tron  på  värdet  af  den  princip,  som  leder 
henne.  Det  kan  till  och  med  hända,  att  hon,  endast 
stödjande  sig  på  sin  princip,  kan  uppträda  som  an- 
klagare  mot  sina  medmänniskor,  ja  mot  sitt  eget 
samhälle. 

Men  ingen  når  denna  ståndpunkt  fullkomligt. 
Om  vi  undantaga  en  enda,  om  hvilken  vi  längre  fram 
skola  tala,  gitves  det  ingen  fullkomlig  personlighet, 
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ingen  fullt  oberoende  karaktär.  Det  är  hos  alla  blott 
ett  närmande  därtill.  Individens  inre  lif  kan  icke  lös- 
göra sig  ur  den  allmänanda,  i  hvilken  det  har  sitt 
fäste,  utan  att  antingen  vara  fullkomligt  eller  ock  gå 
sin  fullständiga  ruin  tillmötes.  Det  måste  alltid  få 
något  af  allmänandans  ofullkomlighet  häftande  vid  sig, 
liksom  det  bästa  i  de  inre  motiven  också  samman- 
hänger med  denna.  Vi  kunna  icke  ställa  fram  någon 
enda  ibland  oss  och  säga:  här  är  en  fullt  klar  och 
absolut  oberoende  karaktär. 

Människan  blir  karaktär  i  anslutning  till  den 
allmänanda,  hvari  hon  lefver,  men  i  samma  mån  som 
hon  blir  det,  frigör  hon  sig  från  dess  bundenhet  och 
lyfter  sig,  åtminstone  formellt,  öfver  densamma. 

Vår  uppgift  blir  sålunda  att  aktgifva  på,  huru 
människan  ej  blott  kommer  till  klarhet,  inre  enhet  och 
relativ  själfständighet  i  sitt  praktiska  lif  utan  äfven 
huru  hon  får  vissheten  om  sitt  ideals  värde;  ty  dessa 
moment  äro  karaktärens  kännetecken.  Vi  ha  att  tillse, 
huru  människan  omfattar  sitt  ideal  och  huru  medve- 
tandet om  dess  giltighet  uppstår  i  själen. 

Uppvaknandet  till  personlighet  sker  under  kamp 
och  strid  eller  under  formen  af  kritik,  om  vi  fatta 
detta  ord  uti  dess  vidsträckta  betydelse.  Vi  få  dock 
icke  föreställa  oss  saken  så,  som  stode  människan  utan- 
för dessa  moment,  som  det  gäller  att  antaga  eller  för- 
kasta. De  äro  visserligen  icke,  reellt  sedt,  hennes 
andliga  skapelser,  men  de  framträda  dock  formellt 
såsom  hennes  egna  impulser.  —  I  seden  och  allmän- 
andan förekomma  motsatser.  Det  finnes  åskådningar 
af  olika  innehåll,  som  vilja  ansluta  sig  till  de  olika 
anlag,  som  finnas  i  människans  väsende,  för  att  moti- 
vera henne  i  olika  riktningar.  Det  finnes  heliga  och 
det  finnes  oheliga  ord  och  institutioner.  Det  finnes 
åskådningar  om  värdet  eller  ovärdet  af  hvarje  moment 
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i  det  timliga  lifvet.  Och  på  samma  sätt  inom  män- 
niskan själf:  där  finnes  en  egen  historia  med  mång- 
faldigt inslag  och  många  motsatser. 

Sålänge  människan  befinner  sig  på  den  förbe- 
redande fostringens  stadier,  känner  hon  icke  mot- 
satserna om  icke  möjligen  i  vissa  förbiilande  ögon- 
blick, och  hon  låter  sig  icke  väckas  af  dem.  Hon 
uppfattar  i  bästa  fall  den  allmänanda,  som  omgifver 
henne,  så  att  säga  uti  genomsnitt  och  låter  sig  däraf 
i  lugn  bildas.  Om  allmänandan  vore  fullkomligt  en- 
hetlig, om  den  kunde  liknas  vid  en  varm  och  lugn 
kammarluft,  så  skulle  helt  säkert  alla  människor  stanna 
i  sin  utveckling  på  en  ståndpunkt,  där  de  ännu  icke 
kunde  sägas  vara  egentliga  karaktärer.  De  skulle  må- 
hända bli  goda  och  älskvärda  och  ega  dessa  känslo- 
motiv, hvaraf  en  oreflekterad  moral  framgår,  men  deras 
inre  lif  skulle  icke  bli  annat  än  nederlagsplatser, 
individuella  omsättningar  utan  någon  klar  och  ska- 
pande enhet. 

Den  kraft,  som  skapar  personlighetens  inre  enhet, 
måste  födas  i  själen.  Det  sker  genom  förening  af 
tvenne  moment,  ett  yttre  och  ett  inre.  Det  yttre  är 
olikformigheten  i  allmänandan,  i  hvilken  en  eller  annan 
åskådning  framträder  med  anspråk  att  vara  den  absolut 
ledande.  Det  inre  är  individens  anlag,  som  på  ett 
egendomligt  sätt  reagera  mot  eller  vilja  ansluta  sig 
till  de  olika  impulser,  sorn  väckas  af  allmänandan. 
Men  denna  andliga  födelseprocess  i  människosjälen  kan 
resultera  på  olika  sätt,  allt  efter  som  de  båda  mo- 
menten ha  olika  innehåll. 

När  människan  finner  sig  vara  omgifven  af  män- 
niskor liknande  henne  själf,  hvilka  på  hvar  sitt  sätt 
kämpa  och  lida,  ställa  fordringar  på  henne  och  på 
hvarandra  och  enhvar  göra  anspråk  pä  sin  rätt;  när 
hon  förnimmer,  att  hon  och  dessa  andra  tillhöra  en 


historia,  som  medfört  åskådningar  om  rätt  och  orätt, 
och  i  hvilken  en  röst  bland  många  andra  anses  ovil- 
korligen  böra  bli  hörd,  då  kan  något  inom  henne  upp- 
resa sig  och  säga:  du  får  icke  vara  och  göra  annat 
än  det  rättfärdigt  är.  Hon  kan  känna  det  förned- 
rande för  sitt  eget  bästa  medvetande  att  veta  sig  vara 
blott  som  en  kastboll,  som  skall  sättas  i  rörelse  af  en 
makt,  som  hon  icke  känner,  eller  att  vara  blott  som 
en  mötesplats  för  stämningar.  Det  är  då  hon  börjar 
ana,  att  det  måste  finnas  en  lag  och  hon  kan  då  vilja 
tillegna  sig  den.  Hon  söker  .ett  mål  för  sitt  lif,  men 
det  är  en  andlig  princip  hon  behöfver,  som  skall  vara 
ledstjärnan  för  hennes  lif.  Sådana  ögonblick  äro  vik- 
tiga, ty  det  gifves  mångahanda  lifsprinciper,  som  kunna 
tillegnas,  ehuru  blott  en  eger  absolut  värde.  Män- 
niskan står  därför  med  sitt  inre  lif  inför  en  kris_, 
en  vändpunkt,  eller  inför  en  födelse  af  ande.  Ingen 
kan  bli  en  karaktär  utan  att  på  något  sätt  ha  gjort 
sådana  erfarenheter.  Och  därför  är  också  deras  be- 
tydelse större  än  hvarje  förändring  inom  det  operson- 
liga, vore  den  än  så  märklig. 


Huru  får  människan  vissheten  om  sitt  ideals  gil- 
tighet? Det  gifves  många  gradei  af  giltighet,  emedan 
det  gifves  många  värden.  Men  den  giltighetsgrad,  som 
här  bör  intressera  oss,  är  endast  den  högsta,  för  hvilken 
de  andra  få  vika.  Och  meningen  med  vår  fråga  är 
att  få  utforskadt,  om  denna  giltighet  kan  vinnas  genom 
förståndets  verksamhet  och  upptäckas  på  slutlednin- 
gens väg.  Ty  vore  detta  händelsen,  då  vore  ju  reli- 
gionen eller  tron  utesluten,  eller  åtminstone  vore  det 
då  onödigt  att  indraga  religionsfrågan  i  betraktelsen 
öfver  karaktärsbildningen. 
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Det  är  tydligt,  att  människan  skall  använda  sitt 
förstånd  äfven  inför  de  allra  högsta  ting.  Ty  det  skall 
följa  henne  öfver  allt  och  vara  verksamt  öfver  allt. 
Att  vid  väckelser  till  högre  grader  i  personligt  lit 
söka  öfverrumpla  förståndet  eller  att  därvid  gå  en  väg, 
mot  hvilken  det,  rätt  brukadt,  måste  höja  sina  gen- 
sagor är  lika  onödigt  som  farligt.  Men  förståndet  är 
endast  verksamt  i  enlighet  med  de  logiska  lagarna;  det 
kan  analysera  och  göra  slutledningar,  men  det  uttalar 
sig  blott  på  ett  opersonligt  sätt. 

Om  vi  tänkte  oss  en  människa  med  de  allra 
bästa  spekulativa  krafter  och  med  det  klaraste  för- 
stånd, men  som  dock  lefde  i  en  allmänanda,  där  per- 
sonligheternas eviga  rike  vore  fullkomligt  okändt,  sa 
måste  vi  medgifva,  att  hon  icke  skulle  komma  långt, 
äfven  om  hon  allvarligt  företoge  sig  att  med  hjälp  af 
sitt  klara  hufvud  finna  och  omfatta  lagen  för  sitt  inre 
lif.  Hon  skulle  väl  stundom  känna  behof  af  en  lifvets 
högsta  giltighet,  så  till  vida  som  det  religiösa  anlaget 
någon  gäng  skulle  göra  sig  gällande,  och  förståndet 
skulle  väl  äfven  känna  sig  berördt  däraf,  eftersom 
detta  kan  tagas  i  det  religiösa  anlagets  tjänst  (s.  g  f\ 
men  hon  skulle  dock  aldrig  komma  ut  öfver  sin  egen 
historiska  verklighetssfär,  emedan  just  förståndet,  åt 
hvilket  hon,  enligt  vår  förutsättning,  anförtrott  sig, 
håller  henne  qvar  därinom.  Ty  förståndet  vill  hålla 
sig  blott  till  det  erfarna.  Och  den  princip  för  det  inre 
lifvet,  som  hon  skulle  kunna  lära  känna,  måste  därför 
få  sin  giltighet  och  sitt  värde  från  den  allmänanda, 
hvari  människan  lefver. 

Med  afseende  på  det  moraliska  medvetande,  som 
gör  sig  gällande  i  seden  och  allmänandan  kan  för- 
ståndet företaga  ett  arbete  af  mångskiftande  art.  Det 
kan  klart  särlägga  dess  moment,  -det  kan  upptäcka 
och  uppenbara  dess  utvecklingslag;  det  kan  göra  ett 
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räkenskapsstycke  af  alla  dess  beståndsdelar  och  uttaga 
medelvärdet  däraf;  det  kan  framställa  det  i  grupper 
af  motiv  och  normer  och  ändamå',  men  det  kan  ej 
förläna  normerna  deras  förbindande  karaktär.  Förståndet 
kan  uppenbara  lagen,  men  då  måste  denna  redan  på 
något  sätt  vara  verksam.  Ty  det  kan  icke  skapa  ho- 
nom eller  oberoende  af  en  verklighet,  till  hvilken  lagen 
hänför  sig,  gifva  människan  det  yttersta  svaret  hvarför 
hon  skall  lyda. 

En  af  dem,  som  under  Im.  Kants  lifstid  hade 
granskat  denne  filosofs  moralsystem,  hade  gjort  den 
anmärkningen,  att  filosofen  icke  gifvit  en  ny  princip 
för  moralen  utan  endast  uppställt  en  ny  formel  för  den 
moral,  som  redan  var  erkänd  inom  kristenheten.  Härpå 
svarade  Kant,  att  hans  recensent  måhända  icke  visste, 
huru  väl  han  hade  träffat  sanningen,  ty  hvem,  säger 
han,  skulle  vilja  införa  en  ny  grundsats  för  det  sedliga 
lifvet  och  gifva  sig  ut  för  att  först  ha  uppfunnit  denna, 
liksom  om  världen  före  honom  icke  vetat  hvad  pligt 
vore  eller  såsom  om  den  hade  lefvat  i  fullständig 
villfarelse.*) 

Vi  säga  att  detta  Kants  svar  är  innehållsrikare, 
än  återigen  han  själf  skulle  vilja  erkänna;  ty  om  han 
än  ansåg,  att  den  grundlag  för  det  praktiska  förnuftet, 
som  han  uppställt,  var  i  full  öfverensstämmelse  med 
kristendomens  sedelära,  så  var  det  likväl  hans  mening, 
att  den  skulle  inses  vara  absolut  oberoende  af  den 
kristna  religionen  liksom  äfven  af  hvarje  annan  reli- 
gion och  af  historien. 

*)  Kant,  Kritik  der  praktischen  Vernunft.  Kerbachs  edit. 
s.  7,  anm. 
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Vi  böra  i  detta  sammanhang  kasta  en  granskande 
blick  på  Kants  praktiska  grundlag,  emedan  det  kunde 
synas,  som  om  dess  giltighet  vore  garanterad  på  logisk 
väg;  ty  filosofen  själf  anser,  att  sä  snart  man  frågar 
efter  grundsatser  för  sin  vilja,  inställer  sig  äfven  med- 
vetandet af  den  praktiska  grundlagen,  etter  hvilken 
man  därför  logiskt  kan  döma  om  rätt  och  orätt  i 
högsta  mening.  Dess  formel  lyder  sålunda:  »Handla 
sä,  att  din  viljas  grundsats  alltid  tillika  kan  gälla  som 
princip  för  en  allmän  lagstiftning ».*)  Den  kan  kallas 
ett  imperativ,  emedan  den  framställer  ett  böra  för  vil- 
jan, och  ett  kategoriskt  sådant,  eftersom  medvetandet 
måste  erkänna  dess  absoluta  giltighet. 

Huru  har  Kant  funnit  detta  kategoriska  impera- 
tiv? Han  har  själf  liknat  sitt  förfarande  vid  en  ke- 
mikers.**)  I  det  praktiska  medvetandet  hos  männi- 
skorna finnes  det  alltid  en  blandning  af  empiriska  och 
aprioriska  beståndsdelar.  Nu  har  moralfilosofen  att 
utsöndra  det  aprioriska  elementet;  och  då  visar  det  sig, 
att  detta  är  ren  form,  ty  det  är  alltid  det  empiriska, 
som  bildar  innehållet.  Och  den  rena  formen  kan  sam- 
manfattas i  en  lag,  som  måste  formuleras  så,  att  den 
får  karaktären  af  förbindelse  för  viljan.  —  Det  kate- 
goriska imperativet  har  sålunda  vunnits  på  analysens 
väg,  det  är  en  kritisk  princip,  icke  någon  produktiv. 

Men  fråga  vi  då,  huru  denna  kritiska  princip  skall 
användas,  så  måste  svaret  bli  detta,  att  den  icke  ome- 
delbart kan  tillämpas  i  lifvet,  emedan  den  är  abstrakt 
och  rent  formeli.  Kant  har  också  medgifvit  det.  An- 
vändningen af  moralprincipen  måste  förmedlas  genom 

*)  Kant,  A.  a.  s.  36. 
**)  A.  a.  s.  112. 
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en  särskild  förmåga,  nämligen  den  praktiska  omdömes- 
förmågan.*) Och  denna  måste  ha  blifvit  skärpt  genom 
erfarenhet  dels  för  att  kunna  skilja,  i  hvilket  fall  den 
rena  formella  moralprincipen  skall  tillämpas,  dels  för 
att  förskaffa  den  inträde  i  människans  vilja  och  efter- 
tryck vid  utötningen.** ) 

Den  moraliskt  uppvaknande,  efter  rätt  och  rätt- 
färdighet frågande  människan  blir  sålunda  hänvisad  till 
förståndet;  men  då  gäller  ju  detsamma  som  vi  förut 
sagt,  att  förståndet  haller  människan  fangen  i  det  er- 
farna, sa  att  motivets  värde  och  därför  äfven  giltig- 
heten måste  fa  samband  med  detta. 

Alen  själfva  giltigheten  skulle  ju  dock,  enligt  Kant, 
hemtas  från  det  kategoriska  imperativet,  som  är  abso- 
lut och  aprioriskt.  Ja,  Kant  lär  verkligen,  att  om- 
dömesförmågan icke  skall  ha  något  inflytande  på  själfva 
viljebeslutet,  utan  detta  skall  ega  rum  med  anledning 
af  det  formellas  absoluthet.  Förståndets  öfvervägande 
af  erfarenhetens  röster  och  af  handlingarnas  följder  får 
icke,  enligt  Kant,  vara  viljans  bestämningsgrund,  ty 
dä  hotas  moralen.  Man  blir  sålunda  äter  hänvisad  till 
den  rent  formella  moralprincipen;  men  huru  en  abstrakt 
och  formell  grundsats  skulle  kunna  motivera  viljan, 
det  är  den  stora  hemligheten  i  Kants  praktiska  filo- 
sofi. Att  Kant  med  sitt  stora  skarpsinne  kunde  känna 
sig  tillfredsställd  inför  denna  hemlighet  är  förklarligt 
endast  däraf,  att  han  vid  uttrycket  allmän  lagstiftning 
i  sin  formel,  insköt  den  tanken,  att  förnuftiga  väsen 
måste  finnas,  som  äfven  skulle  tillhöra  en  öfversinlig 
existensform  och  stå  i  en  kärlekens  förbindelse  med 
hvarandra.  Därför  är  det  äfven  förklarligt,  att.  han 
stundom  kunde  gifva  sin  formel  denna  lydelse:  »Handla 

*)  A.  a.  s.  82. 

**)  Hegler,  Die  psychologie  in  Kants  Ettik-,  s.  100. 
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så,  att  du  behandlar  mänskligheten  såväl  i  din  egen 
som  i  hvarje  annans  person  aldrig  som  blott  medel 
utan  alltid  tillika  som  ändamål.»*)  Det  var  sålunda 
tron  pä  ett  allomfattande,  öfversinligt  och  personligt 
ändamål  som  låg  till  grund  för  Kants  s.  k.  praktiska 
grundlag.  Hela  hans  praktiska  filosofi  kan  därför 
enklast  förklaras  efter  den  anvisning,  som  vi  redan  å 
sidan  28  gifvit.  Hans  moralprincip  är  en  abstraktion 
af  den  öfversinliga  värld,  som  det  religiösa  anlaget 
syftar  till  och  som  blifvit  oss  uppenbarad  genom  kri- 
stendomen. —  Kant  betraktade  sin  praktiska  filosofi 
såsom  ett  komplement  till  sin  teoretiska.  I  denna  hade 
han  visserligen  kunnat  fastställa  möjligheten  af  en 
öfversinlig  värld,  men  han  hade  dock  ej  medelst  det 
teoretiska  förnuftets  hjälpmedel  vågat  att  vidare  yttra 
sig  om  densamma.  Nu  kunde  han  emellertid  i  det 
kategoriska  imperativet  finna  en  fastställelse  af  en 
intelligibel  världs  verklighet.  Att  han  det  verkligen 
kunde  utan  att  änyo  skjuta  frågan  under  det  teore- 
tiska förnuftets  domvärjo,  berodde  på  hans  tro.  Alen 
filosofen  kände  det  religiösa  anlagets  kraf  på  kunskaps- 
förmågan (jfr  s.  9  f.),  och  han  hade  ett  behof  att  gifva 
något  uttryck  däråt,  utan  att  den  religiösa  tron  skulle 
få  något  rättfärdigande,  ty  mot  den  hade  han  af  sär- 
skilda grunder**)  en  stark  misstanke.  Och  nu  kunde 
han  i  sin  praktiska  filosofi  så  mycket  hellre  på  en 
omväg  tillmötesgå  det  kända  behofvet,  som  han  var 
lifligt  öfvertygacl  om  sanningen  af  den  kristna  moralen, 
hvilken  hvilade  på  tron  på  en  öfversinlig  värld  och  ett 
personligheternas  eviga  rike.  Detta  vårt  förklaringssätt 
blir  .ännu  mera  plausibelt,.  om  man  närmare  aktgifver 


*)  Jfr  Hegler,  A.  a.  s.  104. 

**)  Nämligen  på  grund  af  siu  tro  på  deismens  åskådnings- 
sätt i  det  hela. 
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på  Kants  deduktion  af  det  praktiska  förnuftets  öf- 
versta  grundsats.*)  Sedan  han  visat,  att  det  icke  kan 
gir  vas  någon  annan  deduktion  än  att  friheten  ur  den- 
samma kan  förklaras,  fortsätter  han  sålunda**):  »Detta 
slags  kreditiv  för  den  moraliska  lagen,  att  han  själf 
uppställes  som  princip  för  frihetens  deduktion,  hvilken 
sålunda  kan  betraktas  som  det  rena  förnuftets  kau- 
salitet, är,  såsom  ersättning  för  ett  rättfärdigande  a 
priori,  fullt  tillräckligt  att  tillmötesgå  ett  behof  hos  det 
teoretiska  förnuftet,  som  måste  se  sig  nödsakadt,  att 
åtminstone  antaga  frihetens  nödvändighet*. 

Man  har  ansett,  att  styrkan  i  Kants  praktiska 
filosofi  ligger  uti  det  formella,  och  det  är  sant;  men 
det  är  också  sant,  att  dess  svaghet  äfven  återfinnes  i 
den  formella  behandlingen;  ty  detta  är  just  det  orik- 
tiga hos  densamma,  att  erfarenheten  af  människans 
öfversinliga  väsende,  såsom  kategoriskt  förpligtande, 
formellt  framställes  vara  oberoende  af  tron  och  af  re- 
ligionen. 


När  man  pröfvar  de  olika  moralprinciperna,  som 
möta  oss  i  historien,  så  öfverraskas  man  af  den  osä- 
kerhet, som  alltid  råder  inför  de  yttersta  spörsmålen, 
som  skola  klargöra  deras  förbindande  kraft.  Osäker- 
heten låter  icke  logiskt  aflägsna  sig.  De  spekulativa  kraf- 
terna lemna  en  i  sticket  och  hänvisa  oss  till  tron. 

Men  när  man  hemtat  sin  moralprincip  genom  en 
direkt  och  positiv  bearbetning  af  allmänandan,  så  har 
man  vanligen  ej  märkt,  att  han  i  sista  hand  måste  mot- 
tagas af  tron,  Ty  förståndet  har  under  själfva  bear- 
betningen varit  så  verksamt,  att  det  dragit  till  sig  största 


*)  Kant,  A.  a.  s.  56  f. 
m  S.  58. 
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delen  af  ens  uppmärksamhet.  Därrör  har  man  vilse- 
ledt  sig  själf  och  trott  sig  ega  moralisk  visshet  utan 
tro.  Alen  så  långt  som  ens  moralprincip  är  förståndets 
verk  blott,  lika  långt  saknar  den  inre  personlig  giltig- 
het. Det  är  icke  med  förståndet  man  blir  en  karak- 
tär med  verkligt  moraliskt  medvetande  utan  det  är 
med  tron.  Ty  det  är  tron  allena,  som  eger  betingel- 
serna för  att  gripa  idealet.  Hon  är  mottagandet,  som 
måste  finnas  i  människans  själ. 


B)  Positiv  synpunkt, 
i . 

Alla  estetici  hysa  en  varm  beundran  för  karak 
tärer  d.  ä.  verkliga  personligheter.  De  tänka  dock  ej 
sa  mycket  på  innehållet  i  personlighetens  väsende  utan 
fastmer  pä  formen.  De  dyrka  det  enhetliga  eller  stilen 
i  hans  sätt  att  vara.  —  Det  finnes  ett  gemensamt  drag 
i  skönlitteraturen,  och  det  är  sträfvandet  att  skapa  ka- 
raktärer. Hufvudsynpunkten  är  då  den,  att  hvar  och 
en  skall  vara  sann  efter  sin  art  Alen  med  sanningen 
förstå  estetici  oftast  blott  konseqvensen,  och  de  fråga 
vanligen  icke  alls  efter,  om  det  ideal,  som  gifver  per- 
sonligheten hans  stil,  är  det  sanna  eller  om  det  till- 
äfventyrs  är  falskt;  ty  estetiskt  betyder  ordet  falskt 
blott  brist  på  enhetlighet  och  stil. 

Det  är  dock  tydligt,  att  endast  den  fullkomliga* 
den  reella  sanningen  gifver  personligheten  den  skönaste 
stilen.  Om  reellt  sedt  någon  osanning  finnes  i  person- 
lighetens ideal,  så  kommer  det  förr  eller  senare  till 
synes.  Det  ligger  därför  i  sakens  natur,  att  karaktä- 
ren bör  uppbäras  af  en  princip,  som  är  sanningens. 
Och  det  måste  vara  sanningens  princip  ej  blott  i  den 
inskränktare   betydelsen,   att  personen  blir  sann  i  sin 
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närmaste  krets  utan  äfven  i  den  vidsträcktare,  att  alla 
hans  lifsyttringar  ingå  som  harmoniska  delar  i  sannin- 
gens rike. 

Men  hvad  är  sanningens  rike?  Det  är  tydligen 
i  första  hand  inbegreppet  af  alla  de  högsta  ändamål; 
ty  den  praktiska  sanningen  beror  alltid  at  ett  ändamål; 
den  är  ett  värde,  som  får  sin  karaktär  af  det  mål,  till 
hvilket  den  syftar. 

Men  hvarje  timligt  ändamål  visar  sig  straxt  vara 
relativt.  Det  får  sitt  värde  på  grund  af  den  förutsätt- 
ningen, att  det  timliga  är  ett  godt.  Skulle  man  där- 
för tillerkänna  de  timliga  ändamålen  såsom  ett  helt 
eller  något  enskildt  ibland  dem  absolut  värde,  sä  skulle 
förutsättningen  därför  vara,  att  det  timliga  vore  ett 
godt  i  högsta  mening.  Men  ju  längre  man  bygger  på 
den  förutsättningen,  desto  lösligare  och  osannare  visar 
den  sig  vara.  ' 

Inom  de  timliga  ändamålen  äro  de  att  anse  som 
de  jämförelsevis  värdefullaste,  hvilka  tjäna  lifvet,  och 
ju  högre  till  sin  art  det  lif  är,  som  de  kunna  tjäna, 
desto   värdefullare  måste  de  för  den  skull  anses  vara. 

Det  finnes  flere  arter  af  timligt  lif,  och  det  män- 
niskan lefver  anse  vi  vara  det  högsta  bland  dem.  Men 
på  grund  af  sitt  religiösa  anlag  trängtar  människan 
efter  ett  ännu  fullkomligare  lif  än  sitt  eget  timliga, 
som  begränsas  af  grafven;  hon  trängtar  efter  ett  abso- 
lut lif,  med  hvilket  hon  ock  vill  stå  i  delaktighet  (jfr. 
sid.  12).  De  ändamål,  som  hafva  afseende  på  detta  lif, 
måste  vi  sålunda  betrakta  som  de  högsta;  men  upp- 
fattningen och  tillegnelsen  af  dem  måste  alltid  bli  en 
trossak.  Det  ligger  i  sakens  natur,  att  den  högsta 
praktiska  sanningen  är  af  religiöst  skaplynne  och  att 
sanningens  rike  är  ett  religiöst  begrepp. 

När  människan  andligen  uppvaknar  och  frågar 
efter  en  högsta  princip  för  sitt  lif,  hänvisas  hon  därför 
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af  sin  egen  ädlaste  instinkt  att  låta  bestämma  sig  af 
ändamål,  som  ha  afseende  på  en  öfversinlig  värld.  — 
Vi  veta  att  känslan  af  och  föreställningen  om  ett  än- 
damål kunna  på  ett  psykologiskt  naturligt  sätt  motivera 
viljan.  Men  man  kan  sätta  ifråga,  om  det  är  psyko- 
logiskt riktigt  att  antaga,  att  en  sund  känsla  och  en 
naturlig  föreställning  om  ändamål,  som  sträcka  sig  ut- 
öfver  människans  nuvarande  lif,  verkligen  kunna  före- 
komma hos  oss.  Bli  icke  fastmer  —  så  kan  man  fråga 
—  alla  sådana  känslor  och  föreställningar  svärmiska 
och  fantastiska?  Det  är  ju  sant,  att  ingen  bör  låta 
föreställningen  om  ett  ändamål  motivera  sitt  lif,  om 
han  icke  ser  det  i  ett  naturligt  samband  med  någon 
verklighet  i  sin  egen  värld.  Släpper  man  verkligheten 
ur  sigte,  sä  blir  man  utan  tvifvel  svärmisk.  Men  är 
dä  icke  karaktärsbildningen  i  den  höga  bemärkelse, 
hvarom  vi  nu  talat,  någonting  onaturligt,  och  leder  oss 
icke  i  själfva  verket  det  religiösa  anlaget  till  fantasteri? 

För  att  få  ett  rätt  svar  på  dessa  frågor  och  för 
att  komma  till  ett  verkligt  resultat  måste  vi  ingå  i  en 
närmare  betraktelse  af  saken  från  det  religiösa  anlagets 
synpunkt. 

2.  .     :  '-rJx 

Det  religiösa  anlaget,  som  hänvisar  oss  till  öfver- 
sinliga  ändamål,  gifver  oss  icke  vid  handen,  att  vi  oför- 
medlat skola  lära  känna  dem  eller  på  ett  oförmedladt 
sätt  bestämmas  af  dem.  Vi  ha  visserligen  i  det  före- 
gående anmärkt  (s.  1 2  f.),  att  det  i  kraft  af  sin  rela- 
tivt passiva  sida  syftar  till  en  omedelbar  förbindelse 
med  en  personlig  Gud,  men  den  framställning  vi  då 
gåfvo  visade,  att  det  andligt  uppfattade  universum 
måste  tänkas  utgöra  förmedlingen  till  en  sådan  förbin- 
delse och  att  denna  sålunda  vore  omedelbar  blott  i  den 
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meningen,  att  dess  karaktär  vore  uteslutande  andlig. 
Denna  tanke  står  i  närmaste  slägtskap  med  en  annan, 
som  vi  äfven  uttalat  (s.  19),  att  hela  tillvaron  är  att 
betrakta  som  ett  andligt  system,  för  hvilket  Gud  är 
principen.  Och  i  det  sammanhang,  där  vi  uttalade 
denna  tanke,  erinrade  vi  därom,  att  det  religiösa  anla- 
get lär  människan  att  i  första  hand  fråga  efter  en  med- 
lare, som  Gud  har  sändt  i  värklen.  —  Vore  det  blott 
en  evig  värld,  så  skulle  människan  endast  känna  detta 
religiösa  behof  att  alltjämt  stå  i  omedelbar  förening 
med  Gud  och  att  genomströmmas  och  hänföras  af  hans 
personliga  rikedom  och  fröjdas  af  sin  fullkomliga  ge- 
menskap med  sina  medsyskon  inför  honom.  Men  nu 
tillhör  hon  äfven  en  timlig  värld,  som  ej  blott  är  re- 
lativ utan  där  äfven  människans  vilja  och  verksamhet 
som  oftast  äro  ledda  på  afvägar.  De  öfversinliga  ända- 
målen måste  därför  bli  förmedlade*)  för  henne  i  denna 
tillvaro  uti  en  dubbel  förmedling,  nämligen  först  den, 
som  själfva  relativiteten  gifver  vid  handen  och  vidare 
den,  som  möjligheten  till  afvägar  och  undergång  kräf- 
ver.  Och  behofvet  däraf  förefinnes  äfven  uti  det  re- 
ligiösa anlaget. 

Vi  ha  redan  förut  erinrat  därom,  att  det  religiösa 
anlaget  i  kraft  af  sin  aktiva  sida,  som  står  i  samband 
med  människans  verksamma  lif,  vill  återfinna  de  gu- 
domliga ändamålen  i  världen  och  där  se  dem  ligga 
till  grund  för  en  verksamhet.  Men  vi  förstå  nu,  att 
om   icke  vår  kunskap  om  dem  förmedlas  genom  en 


*)  F.  H.  R.  Frank  har  i  sin  framställning  af  de  b.  k.  transe- 
unta  trosobjekten  (System  der  christlichen  Gewissheit)  starkt  betonat 
denna  tanke.  Franks  tankar  äro  dock  så  energiskt  tagna  i  anspråk 
af  själfva  systemets  afrundning,  att  de  i  det  sammanhang  han  ställt 
dem  äro  föga  fruktbärande  och  snarare  egnade  att  framkalla  tvifvel 
än  visshet.  (Jfr.  Die  Grundlagen  des  christlichen  Glaubens  au  f  Grund 
von  Franks  System  der  christlichen  Gewissheit  v.  J.  Rtiling,  s.  51  f.) 


medlare,  som  själf  står  i  omedelbar  förbindelse  med 
Gud,  på  samma  gång  som  han  ingår  i  vår  historia,  så 
blir  kunskapen  antingen  fantastisk  eller  förkrympt,  så- 
som förhållandet  visar  sig  vara  i  alla  lägre  religioner. 
Skall  den  religiösa  kunskapen  därför  bli  af  någon  stor 
betydelse  för  vårt  praktiska  lif,  så  måste  den  stå  under 
inflytande  af  den  sanne  medlaren. 

Den  religiöse  medlaren  känner  den  eviga  värl- 
den, han  förnimmer  dess  verklighet,  emedan  han  själf 
oförmedladt  tillhör  den,  och  de  ändamål,  som  hänföra 
sig  till  densamma,  äro  för  honom  fullt  tydliga  och 
klara.  Och  då  han  är  verklig  äfven  i  vår  värld,  sa 
få  dessa  ändamål,  som  han  förmedlar  för  oss,  också 
verklighetens  karaktär  för  oss.  Var  relation  till  Gud 
får  genom  honom  ett  historiskt  och  därför  mänskligt 
skaplynne*),  och  vär  verksamhet  i  världen  kan  tänkas 
stå  i  samband  med  ett  medlarens  rike,  som  en  gång 
skall  vinna  sin  eviga  fulländning.  Genom  den  reli- 
giöse medlaren  kunna  sålunda  de  öfversinliga  ända- 
målen framstå  så,  att  de  fullt  tillfredsställa  människans 
högsta  instinkter,  på  samma  gång  som  de  erhålla 
verklighetens  karaktär.  Men  därför  äro  de  också  eg- 
nade  att  på  ett  naturligt,  sant  psykologiskt,  icke  fan- 
tastiskt eller  svärmiskt  sätt  motivera  viljan. 

Medlaren  är  en  verklig  person  i  en  verklig  his- 
toria, men  det  oförmedlade  medvetandet  om  de  öfver- 
sinliga ändamålen  blir  likväl  icke  fantastiskt  för  honom, 
emedan  hans  medlareställning  är  hans  eviga  kallelse 
Och  för  oss  bli  de  medvetna  i  full  klarhet  endast 
genom  vår  lärjungaställning  till  honom.  Och  för  den 
skull  är  det  just  i  en  sådan  lärjungaställning  som  en 
hvar  bör  komma,  som  vill  bli  personlighet  eller  karak- 


*)  Denna  sanning  utesluter  ju  icke,  att  relationen  äfven  skal- 
ha  en  annan  alltigenom  andlig  karaktär;  se  ofvan! 
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tär  i  högsta  bemärkelse.  Och  alla  kunna  det  äfven, 
ty  för  dem,  som  icke  tillhöra  samma  tid  och  samma 
historia  som  han  tillhörde,  kan  hans  betydelse  förmedlas 
genom  en  positiv  religion,  som  fått  till  uppgift  att  för- 
bereda hans  ankomst  eller  att  förvalta  hans  ord  och 
frukterna  af  hans  verk. 

Den  positiva  religionens  verkningar  öfvergå  alltid 
pa  allmänandan  i  afsigt  att  lyfta  och  förädla  henne, 
såsom  vi  klargjort  i  vår  föregående  framställning  och 
därför  kan  medlaren  äfven  genom  allmänandan,  utöfva 
sitt  inflytande.  Och  detta  är  vigtigt,  ty  därigenom  få 
de  höga  ändamål,  som  sammanfattas  i  begreppet  om 
medlarens  rike,  ett  ännu  verkligare  och  innerligare' 
samband  med  det  naturligt  mänskliga  lifvet-  Så  länge 
det  icke  är  fallet,  så  kommer  alltid  intresset  för  de- 
samma att  framstå  såsom  en  säregen  karaktär,  en 
missionskaraktär.  Typen  för  en  sådan  återfinna  vi  i 
aposteln  Pauli  lif.  Men  när  de  impulser,  som  utgått 
frän  den  religiöse  medlaren,  genomträngt  allmänandan, 
kunna  de  öfversinliga  ändamålen  tänkas  stå  i  ett  så- 
dant förhållande  till  detta  lifs  olika  kallelseuppgifter, 
att  den  högsta  karaktärstypen  icke  behöfver  bli  reli- 
giös i  detta  ords  missionsbetydelse. 

Vi  ha  förut  framhållit,  att  när  någon  blir  en 
verklig  karaktär,  så  höjer  han  sig  öfver  den  allmän- 
anda, på  hvilken  han  uppväxt.  Ty  karaktärsbildningen 
betyder,  att  en  enhetlig  princip  får  behärska  hans  inre 
lif,  och  denna  princip  blir  då  personlig  i  hans  själ. 
Den  karaktärsbildning  vi  nu  tala  om,  då  människan 
känner  sig  hänvisad  till  öfversinliga  ändamål  och  där- 
för till  en  religiös  medlare,  får  följaktligen  icke  bli 
qvarstående  på  den  punkt,  där  medlaren  öfvar  sitt 
inflytande  blott  genom  allmänandan,  ty  hans  betydelse 
måste  för  henne  förvandla  sig  i  en  andlig  princip,  som 
i  samma  mån  den  tillegnas  måste  bli  personlig  i  henne. 
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Det  blir  sålunda  fråga  om  att  genom  den  religiöse 
medlaren  omedelbart  eller  förmedladt  mottaga  en  ande, 
h vilken  därför  är  hans  ande  och  till  följd  af  hans 
medlareställning  äfven  Guds  ande,  sådan  den  af  män- 
niskor kan  mottagas. 

Men  under  det  att  sålunda  människan  skall  mot- 
taga Guds  ande  för  att  bli  karaktär  i  högsta  bemär- 
kelse, sä  är  hon  hänvisad  till  att  tro.  Hon  skall  vis- 
serligen ock  begagna  sitt  förstand,  men  det  är  icke 
det,  som  hjälper  henne.  Hon  är  nödsakad  att  handla 
på  eget  personligt  ansvar  i  en  sådan  grad,  att  ej  ens 
den  logiskt  bindande  förståndsförmågan  inom  henne 
tager  ansvaret  på  sig.  Hon  måste  genom  tron  afgöra, 
hvilken  väg  hon  skall  välja.  Hon  måste  helt  enkelt 
ställa  sig  mottagande  eller  förkastande  inför  en  ande- 
princip, och  hon  far  välja  den,  ät  hvilken  hon  vågar 
anförtro  sitt  lif,  sitt  personliga  värde. 


C)   Psykologiskt  rättfärdigande. 

i. 

Innan  vi  gä  vidare  i  betraktelsen  at  vart  ämne, 
måste  vi  nu  göra  en  slags  återblick  pä  det  senast  be- 
handlade, vi  måste  uppställa  en  fråga  och  inför  den- 
samma rättfärdiga  oss.  Ty  det  har  utan  tvifvel  före- 
fallit läsaren  sällsamt,  att  de  högsta  moraliska  prin- 
ciperna ej  skulle  kunna  gifvas  af  människans  egen 
spekulativa  kraft.  Vi  ha  sagt,  att  människan  ej  kan 
demonstrera  utan  att  hon  med  tron  måste. gripa  idealet. 
Hon  skulle  icke  kunna  ha  en  aning  om  de  högsta 
ändamålen,  som  böra  taga  hennes  vilja  i  anspråk,  om 
icke  det  religiösa  anlaget  hänvisande  henne  till  en 
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öfversinlig  värld.  Och  gent  emot  dennas  betydelse 
för  henne  och  dess  uppenbarelse  är  hon  hänvisad  till 
att  tro.  Men  är  hon  icke  därigenom  liksom  utkastad 
pa  ett  oändligt  haf  och  lemnad  redlös?  Om  den  prin- 
cip, som  skall  göra  henne  till  personlighet  i  högsta 
bemärkelse,  icke  kan  skapas  at  vetenskapen,  är  hon 
dä  icke  hänvisad  till  blotta  stämningar,  som  kunna 
föra  henne  än  hit  och  än  dit?  Vi  ha  visserligen  talat 
om  människans  tro  och  sagt,  att  den  mottager  detta 
högsta,  som  skall  varda  henne  gifvet  från  ofvan;  men, 
vi  fråga  äter,  är  icke  tron  någonting  godtyckligt. 
Kanske  när  allt  kommer  omkring,  så  är  tron  endast 
ett  oklarare  förnimmande  än  människans  verkligt  spe- 
kulativa verksamhet,  och  att  saken  sålunda  ej  kan 
anses  vara  hjälpt  utan  endast  förvärrad  genom  hän- 
visning till  tron.  Det  skulle  kunna  hända,  att  under- 
sökningen därigenom  blifvit  försatt  i  ett  ogenomträng- 
ligt dunkel  eller  helt  enkelt  förd  bakom  kulisserna, 
där  man  utan  att  kunna  kontrolleras  kan  göra  hvad 
man  behagar  och  där  man  kan  förläna  ett  sådant  sken 
öfver  saken,  som  vore  gynnsamt  för  ens  syften. 

Det  kan  ej  förnekas,  att  tron  ofta  så  fattas,  att 
hon  endast  blir  ett  teoretiskt  fattigdomsbevis,  en  oklar- 
het, en  ovisshet  i  kunskapen,  förenad  med  en  viss 
tendens,  som  icke  alltid  är  så  oklanderlig. 

Men  vi  begagna  ordet  här  i  en  annan  och  högre 
bemärkelse.*)  Vi  säga  att  tron  i  sin  högsta  betydelse 
är  människans  innersta,  renaste  aktivitet,  som  uppstår, 
då  det  allra  högsta  möter  henne,  och  som  sätter  henne 
i  stånd  att  tillegna  sig  det. 

Tron  är  det  religiösa  anlaget  men  icke  i  och  för 
sig,  utan   då  det  står  i  rapport  med  den  verklighet, 

*)  Jfr  J.  A.  Eklund,  Trons  förhållande  till  människans  Öfriga 
lifsyttringar,  s.  82  f.  Jfr  ock  min  uppsats  om'  deuna  bok:  I  reli- 
giösa och  kyrkliga  frågor,  utg.  af  S.  A.  Fries,  N:o  33  (1897  ),  s.  242-  257. 
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som  skall  utgöra  dess  korrelat  (jfr  s.  22).  Därför  är 
det  rätt  att  säga,  att  tron  icke  är  en  människans  egen 
gerning,  utan  att  den  blir  henne  gifven,  den  väckes, 
på  samma  gång  som  de  eviga  objekten  möta  henne. 
Den  kan  betecknas  som  ett  omedelbart  vetande  men 
ock  som  en  omedelbar  känsla,  och  sålunda  äfven  som 
ett  omedelbart  motiv  för  viljan. 

Men  det  är  tydligt,  att  vid  sidan  af  denna  sin 
högsta  betydelse  träder  tron  fram  också  uti  en  lägre, 
nämligen  dä  ännu  icke  de  eviga  objekten  väckt  män- 
niskan till  högsta  grad  af  visshet  och  inre  sanning. 
Ty  trons  sanning  star  i  innerligaste  samband  med  san- 
ningen af  dess  egna  korrelat,  och  trons  visshet  ökas 
i  den  mån  som  den  eviga  verkligheten  möter  män- 
niskan på  ett  högre  och  renare  sätt. 

Människans  förmåga  af  tro  är  det  hos  henne,  att 
hon  kan  sta  i  verksam  relation  till  de  högsta  objekten, 
innan  ännu  förståndet  analyserat  och  begripit  dem. 

Det  finnes  ej  blott  anlag  till  det  högsta  liksom 
till  det  lägsta  inom  oss,  utan  vi  ega  äfven  denna 
hemlighetsfulla  gåfva,  hvarmed  vi  kunna  gripa  och 
åtskilja  det,  som  hör  till  vårt  sanna  mål,  när  detta 
nämligen  möter  oss.  Liksom  det  finnes  modersinstink- 
ter och  en  omedveten  förmåga  att  välja  rätta  ämnen 
för  kroppens  näring,  så  finnes  det  äfven  en  personlig- 
hetens instinkt  för  det,  som  hör  till  dess  sanna  ideal. 
Människan  känner  därför  ansvar,  när  hon  möter  det. 

Det  ser  stundom  ut,  som  om  tron  ledde  män- 
niskan hvart  som  helst  och  att  hon  vore  en  fullkomligt 
godtycklig  företeelse.  Ty  det  är  ju  sant,  att  normer 
af  ringa  eller  intet  värde,  ja  t.  o.  m.  förkastliga  sädana, 
kunna  binda  människan  i  kraft  af  tron.-  De  tyckas 
kunna  förläna  tron  en  rent  af  orubblig  visshet,  ehuru 
de  icke  själfva  ega  någon  sådan.  Men  för  att  ställa 
trons  sak  rätt  vilja  vi  dock  här  tillika  erinra  därom, 
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att  det  är  en  allmän  erfarenhet,  att  så  snart  de  högre 
objekten  möta  människan  med  karaktär  af  verklighet, 
d.  v.  s.  när  de  pä  något  sätt  ingå  i  den  historia,  i 
hvilken  människan  utgör  ett  led,  sä  öppnas  hennes 
tros  öga.  Tron  släpper  sina  förra  falska  objekt  eller 
rättare  sagdt  dessa  förlora  sin.  makt  öfver  henne.  Hon 
känner  sig  icke  blott  färdig  utan  pligtig  att- vara  troende 
med  högre  grad  af  styrka  inför  de  nya,  sannare  verklig- 
heterna.  Detta  är  ett  bevis  för  att  människan  med 
sin  tro  kan  och  skall  stå  uti  den  relation  till  det  högsta, 
hvarom  vi  talat.  Det  vittnar  om  att  hon  i  djupet  af 
sitt  väsende  är  slägt  med  det  högsta,  att  hon  skall 
kunna,  att  hon  bör  gripa  det  som  sin  lag,  när  det 
möter  henne. 

Vi  skola  alla  på  detta  sätt  vara  troende.  Det  är 
väl  sant,  att  under  tider  af  stora  brytningar,  dä  ända- 
mål af  högst  olika  innehåll  visa  sig  för  den  mänskliga 
själen,  denna  då  kan  tycka  sig  vara  hänvisad  till  att 
sta  obunden  af  dem  alla.  »Människan  är  alltings  mått», 
kan  hon  då  säga  och  hängifva  sig  åt  en  fullständig 
otro.  Alen  detta  tillstånd  kan  icke  fortfara,  ty  ju  längre 
hon  söker  bibehålla  sin  ointresserade  ställning,  desto 
mera  redlös  skall  hon  i  själfva  verket  känna  sig,  hon 
kan  icke  värja  sig  för  lifsleda  och  förtviflan.  Hon 
måste  tro.  Det  finnes  ett  hemlighetsfullt  något  i  hen- 
nes väsende,  som  drifver  henne  att  söka  bli  troende 
pä  nytt,  att  gripa  de  normer,  som  dock  för  henne  måste 
vara  förbindande. 

Kant  talade,  som  vi  veta,  om  det  aprioriska  i  för- 
nuftet, och  han  åsyftade  därmed  tväggehanda,  nämli- 
gen att  tillförsäkra  moralen  ett  fäste  i  människan  och 
att  värna  om  dess  höghet.  Båda  dessa  afsigter  voro 
lofvärda,  emedan  de  sammanhänga  med  sanningen  själf. 
Alen  det  ursprungligt  laggifvande  i  förnuftet,  såsom 
han   framställde  det,  var  dock   behäftadt  med  tvenne 
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betydande  fel.  Först  var  det  allt  för  teoretiskt  fattadt, 
som  om  det  högsta  i  människan  vore  idel  reflexion, 
och  som  om  hon  för  sitt  högsta  li f  vore  betjänad  af 
en  abstraktion.  För  det  andra  angaf  det  icke,  att  män- 
niskan till  sitt  väsende  är  mottagande,  hvarför  det  hel- 
ler icke  innehöll  någon  antydan  om,  att  den  eviga 
verkligheten-  alltid  för  människan  måste  framträda  i  en 
historia  och  att  den  därför  måste  personligen  tillegnas, 
såsom  när  man  mottager  en  andlig  gåfva. 

I  stället  för  det  aprioriska  i  förnuftet  vilja  vi  där- 
för sätta  tron,  ty  detta  uttryck  säger,  att  människan 
icke  är  sin  egen  lag,  på  samma  gång  som  det  gifver 
tillkänna,  att  den  högsta  lagen  skall  vara  hennes  egen, 
att  hon  fullt  kan  tillegna  sig  den  och  att  tillegnelsen 
sker  på  hennes  eget  område. 

Det  går  icke  ens  an  att  kalla  troendet  för  en 
apriorisk  yttring  i  förnuftet,  ty  äfven  det  måste  ha  sin 
pedagogi  såsom  allting  annat  i  vår  värld.  »Förnuftet» 
är  vid  sitt  framträdande  i  tiden  fullständigt  slumrande 
och  det  behöfves  generation  på  generation,  innan  det 
i  den  enskilda  människan  kan  framträda  som  ett  rätt 
troende,  d.  v.  s.  uppenbarelsen  har  äfven  den  sin  pe- , 
dagogi  i  människans  värld  Att  uppbygga  moralen 
pä  något  aprioriskt  i  förnuftet,  vare  sig  vi  med  Kant 
fatta  det  såsom  en  inneboende  laggifvande  makt  (sic 
volo,  sic  jubeo),  eller  med  medeltidsteologerna  såsom 
en  ursprungligt  gifven  rättfärdighet  går  icke  an,  ty  vi 
kunna  icke  springa  öfver  historien.  Kant  försökte  det 
såsom  vi  veta,  och  det  ser  ut,  som  om  han  lyckades 
helt  förträffligt,  men  det  var  icke  det  aprioriska  för- 
nuftets förtjänst.  Att  hans  moraliska  framställning  är 
så  hög  och  ren,  som  den  är,  beror  därpå,  att  han  med 
sällsynt  spekulativ  kraft  tillegnade  sig  kristendomens 
moraliska  ideal. 

Vi  äro  alla  hänvisade  till  uppenbarelsen  d.  ä.  till 
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en  helig  historia,  i  hvilken  de  eviga  ändamålen  möta 
oss.  Det  finnes  visserligen  i  vår  själ  en  hemlighetsfull 
kraft  att  gripa  och  tro,  men  denna  kommer  aldrig  till 
verksamhet,  om  den  icke  får  möta  ideal,  som  tagit 
gestalt  på  verklighetens  mark.  Idealet  måste  afslöja 
sig  i  historiskt  gifna  impulser,  eljes  ligger  det  som  ett 
dödt  kapital  för  den  mänskliga  själen. 

Det  uppstår  visserligen  da  och  dä  med  århun- 
draden emellan  någon  sällsam  personlighet,  från  hvars 
innersta  den  moraliska  visdomen  och  kraften  framqväl- 
ler  såsom  om  det  vore  ett  källsprång,  genom  hvilket 
det  mänskliga  idealet  tränger  sig  fram.  Men  dessa 
räkna  vi  som  profeter,  som  Guds  sändebud.  De  äro 
bärare  af  uppenbarelsen  på  det  personliga  området.  Vi 
kunna  ej  annorlunda  förklara  dem  än  såsom  undantag, 
så  att  den  eviga  världen  såsom  genom  ett  under  trädt 
oss  till  mötes  genom  dem.  Men  icke  ens  desse  ha 
kunnat  vara  utan  samband  med  den  moraliska  verk- 
lighet, som  omgifvit  dem  (iranska  vi  deras  historia  i 
dess  rätta  sammanhang,  skola  vi  finna,  att  uppenba- 
relsen i  deras  inre  varit  en  underbar  skapelse  af  allt 
det  högsta,  som  före  dem  blifvit  uppenbaradt.  Allt 
hvad  människa  heter  måste  vara  mottagande,  såsom 
led  i  en  historisk  utveckling.  Hon  kan  taga  det  bästa 
i  den,  men  hon  kan  icke  i  nämnvärd  grad  gripa  där- 
utöfver. 

2. 

Af  det  föregående  framgår,  att  de  öfversinliga 
ändamålen,  som  tron  skall  omfatta,  äro  egnade  att 
motivera  viljan  i  tvenne  riktningar  (s.  96,  jfr  s.  12  — 
17),  nämligen  till  att  komma  i  en  allt  närmare  relation 
till  en  personlig  Gud  och  till  att  allt  innerligare  ställa 
vår  verksamhet  i  världen  i  samband  med  ett  medlarens 


104 

rike,  hvilket  en  gång-  skall  vinna  sin  fulländning.  Med 
andra  ord  kan  detta  uttryckas  så,  att  tron  fordrar  en 
moral,  hvars  ideal  är  kärleken  till  Gud  och  till  de 
skapade  varelserna  såsom  bestämda  att  tillhöra  en  evig 
personlig  värld  af  fullkomlig  harmoni.  Så  till  vida 
som  uppenbarelsens  historia  har  gått  sin  fullbordan 
till  mötes  i  kristendomen,  så  bekräftar  hon  detta  ideal, 
som  sålunda  kan  sägas  vara  uppenbaradt,  pa  samma 
gång  som  det  motsvarar  det  religiösa  anlagets  dju- 
paste behof. 

Nu  har  dock  till  och  med  inom  kristendomens 
område  gensagor  höjts  mot  ett  sålunda  fattadt  ideal. 
Det  rättfärdigande,  som  vi  ansett  oss  böra  gifva  för 
tron,  måste  därför  också  hafva  afseende  på  dem.  Den 
mest  högröstade  och  därför  måhända  längst  hörda  gen- 
sagan har  uttalats  af  en,  som  synbarligen  känt  lifliga 
yttringar  af  det  religiösa  anlaget,*)  och  därför  anse  vi, 
att  just  den  är  synnerligen  lämplig  att  i  detta  sam- 
manhang ta  hänsyn  till.  Vi  åsyfta  den  tyske  moral- 
filosofen Friedrich  Nietzsche. 

Nietzsche  har  med  förtrytelse  vändt  sig  mot 
kristendomens  ideal.  Det  är,  menar  han,  ett  osundt, 
presterligt,  själthypnotiserande   värderingssätt   af  lifs- 


*)  Lou  Andreas  —  Salomé,  Friedrich  Nietzsche  in  seinen  Wer- 
ken;  s.  35:  »Von  allén  grossen  Geistesanlagen  Nietzscbes  gibt  es 
keine,  die  tiefer  und  unerbittHcher  mit  seinem  geistigen  Gesammt- 
organismus  verbunder,  gewesen  wäre  als  sein  religiöses  Genie.  Zu 
einer  anderen  Zeit  in  einer  andern  Culturperiode  wiirde  dasselbe 
diesem  Predigerssohn  sicherlich  nicht  gestattct  haben,  zum  Deuker 
zu  werden.  Unter  den  Einfussen  Unserer  Zeit  erhielt  jedoch  sein 
religiöser  Geist  die  richtung  aufs  Erkennen  und  vertnochte  dasjenige, 
wonacli  es  ihn  instinktiv  am  drängendsten  verlangte.  wie  nach  dem 
natiirlichen  Ausdruck  seiuer  Gesundheit,  nur  in  krankhafter  "Weise 
zu  befriedigen,  —  dass  heisst,  er  vermochte  es  nur  vermittelst  einer 
Kiickbeziehung  auf  sich  selbst  anstått  auf  eine  ihn  mit  amfassende, 
ausser  ihm  liegende  Lebensmacht.» 


io5 

företeelserna.*)  Dess  »förening  med  Gud»  är  ingen- 
ting- annat  än  en  orientalisk  öfverdrift  af  detta  natur- 
liga lifsbehof,  som  äfven  Epikur  kände  och  med  gre- 
kisk klarhet  uttalade  i  föreställningen  om  den  djupaste 
sömns  hvila,**)  och  dess  »kärlek  till  nystan»  är  ingen- 
ting annat  än  ett  uttryck  af  den  fysiologiskt  depra- 
verade naturens  instinkter,  af  dess  behof  af  samman- 
slutning, af  hjälp  och  af  den  svagare  naturens  natur- 
liga afunds-  och  hämndkänslor  gent  emot  de  starke, 
som  ega  och  utöfva  sina  herreinstinkter.***) 

Själf  svag  till  kropp  och  nervsystem  sökte  han 
efter  en  princip,  som  var  stark.  Han  ville  finna  styr- 
kans ande,  men  kunde  icke  varseblifva  den  i  kristen- 
heten, som  blott  syntes  honom  vara  de  ödeläggande 
verkningarne  af  den  judiska  rasens  moraliska  slaf- 
uppror,  hvars  psykologiska  förklaring  han  angaf  med 
det  enda  ordet  ressentiment.****)  Men  Nietzsche  trodde 
sig  i  stället  ha  funnit  sitt  ideal  i  det  fysiologiskt  starka 
lifvets  grandkaraktär  af  själfhäfdelse.*****)  Lifvet  själft, 
så  sade  han  sig,  är  instinkt  för  tillväxt,  för  hopande 
af  krafter,  för  makt.  Hvarest  viljan  till  makt  saknas, 
där  står  undergängen  för  dörren.  Med  hela  sin  ner- 
vöst lidelsefulla  natur  hängaf  han  sig  ät  en  lifsprincip, 


*)  Genoal.  der  Moral  s.  27;  159  f. 

**)  A.  a.  s.  164. 

***)   A.  a.  s.  167,  27  f. 

****)  A.  a  s.  33  f. 

*****)  A.  a.  s.  28:  »Die  ritteiiich-aristokratischon  Wei'thur- 
tkeile  haben  zu  ihren  Voraussetzung  eiue  mächtige  Leiblichkcit,  eine 
bliiheode  reiche,  selbst  iiberschäiit-nende  Gesundlieit,  sammt  dem, 
was  deren  Erhaltung  bedingt,  Krieg  Abenteuer.  Jagd,  Tanz.  Kampf- 
spiele  und  allés  iiberhaupt,  was  starkes,  freies  fiohgemutb.es  Han- 
deln in  sich  schliesst.» 
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som  skulle  utgöra  raka  motsatsen  till  den,  som  kristen- 
domen gifver  vid  handen.  Och  han  kallade  den  »viljan 
till  makt».  Allt  hvad  som  höjer  känslan  af  makt  eller 
makten  själf  i  människan,  det  är  godt,  sade  han. 
Allt  hvad  som  härstammar  från  svaghet  däremot,  det 
är  ondt.*) 

Det  var  styrkan  i  intelligensen  och  i  viljan,  som 
skapade  de  adliga,  de  ädla,  de  förnäma.  Och  dessa 
afsöndrade  sig  från  de  sämre,  de  gemena,  de  dåliga. 
Och  så  uppstod  den  ursprungliga  motsatsen  i  moralen, 
motsatsen  mellan  god  och  dålig  (stark  och  svag).  Yi 
böra  återkomma  till  denna  naturliga  värdering,  menar 
Nietzsche,  och  låta  godt  vara  det  starka  och  ondt  vara 
det  svaga.  Vi  hysa  fruktan  för  utbrotten  af  en  stark  vilja, 
som  häfdar  sig  själf,  men  det  visar  endast,  att  det  ju- 
diska slafsinnet  genom  kristendomen  inplantats  i  oss. 
Vi  måste  ånyo  genom  att  odla  viljan  till  makt  eröfra 
oss  en  herrernoral,  som  kristendomen  med  sin  med- 
lidsamhets-  och  barmhertighetsprincip  grumlat.  Det  är 
den  stora  brottsligheten,  som  fört  mänskligheten  framåt. 
Herrenaturernas  stolthet,  deras  obändighet,  deras  lyst- 
nad efter  herskarekraft,  det  är  den  bästa  piincipen  för 
människans  lif,  ty  den  allena  förer  mot  framgång  och 
ljus.  Det  är  »öfver människans»  karaktär.  Den  verk- 
ligt onda  och  skadliga  principen  är  däremot  allt  detta, 
som  karaktäriserar  svagheten,  som  är  kännetecknet  på 
massan,  de  allt  för  många.  Det  är  detta  ängsliga:  Du 
får  icke,  du  bör  icke,  du  skall  icke. 

Till  det,  som  är  ondt  och  förkastligt,  hör  sålunda: 
ödmjukhet,  lydnad,  medlidande,  försakelse,  uppgifvande 
af  sig  själf.  Om  en  sann  moral  skall  finnas,  så  måste 
makten  af  dessa  dygder  brytas. 

Nietzsches  ideal  är  att  komma  »jenseits  von  Gut 


*j  Nietzsche,  Antikrist.    Öfvers.  af  A.  Eriksson,  s.  8. 
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und  Böse»  i  kristlig,  häfd vunnen  mening.  Han  vill 
»öfvermännsikan».*) 

Liksom  det  i  Nietzsches  språk  finnes  geist  och 
skapande  kraft,  så  finnes  det  älven  en  enhetlig  ande 
i  hans  s.  k.  moral.  Man  känner,  att  det  är  en  klar 
princip,  som  behärskar  hans  medvetande.  Han  har  ett 
ideal,  »öfvermänniskan».  Och  hans  våldsamma  språk 
får  hänförelsens  skönhet,  när  han  talar  om  det. 

Den  högsinta  människan,  säger  han,  den  ädla 
och  förnäma  skapar  och  fastställer  af  sig  själf  hvad 
som  för  henne  är  värdefullt  genom  ett  triumferande 
jasägande  till  sig  själf.  Hon  lefver  verkligen  sitt  lif. 
hon  förmår  något  och  vill  något  och  fröjdar  sig  där- 
öfver.  Hon  behöfver  ej  jämföra  sig  med  något  eller 
någon  för  att  bli  viss  om  sitt  värde.  Hon  frågar  ej 
efter  rätt  och  sed  och  allmän  åskådning-.  Hon  är  själf 
sin  egen  lag.  Hon  kan  vara  uppfinningsrik  i  hänsyn, 
själfbehärskad,  ömsint,  trofast  mot  likställda  och  vänner, 
men  mot  fiender  kan  hon  vara  som  ett  lössläppt  lejon, 
dock  aldrig  lagsint.**) 

Hvad  skola  vi  nu  säga  om  Nitzsches  anfall  mot 
religionen  och  kristendomen?  Vi  ha  tvenne  anmärk- 
ningar att  göra,  som  också  innebära  ett  rättfärdigande 
för  vår  ståndpunkt. 

i)  Nietzsche  är  en  troende,  så  mycket  han  än 
själf  gör  anspråk  på  att  vara  motsatsen.  Han  synes 
visserligen  mena,  att  en  analys  af  den  ursprungliga 
språkkaraktären  kan  utgöra  det  vetenskapliga  stödet  åt 
hans  herremoral.***)  Han  synes  mena  att  vetenskapen 
sagt,    att    god    och    ond   i   kristlig   mening   ej  voro 

*)  Also  sprach  Zarathustra,  (delvis  öfversatt  till  svenskan  af 
A.  Eriksson.) 

**)  Nietzsche,  Geneal.  d.  Moral  s.  37  f. 

***)  A.  a.  s.  24  f. 
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ursprungliga  motsatser,  utan  att  de  först  genom  den 
semitiska  rasens  slafuppror  kommit  in  i  världen.  Men 
äfven  om  nu  herskareviljan  ursprungligen  fattats,  som 
det  enda  positiva,  så  följer  dock  ej  däraf,  att  det 
är  hon,  som'  skall  dana  människans  ande  i  riktning 
mot  hennes  högsta  mål. 

Nietzsches  moralprincip  hvilar  pä  hans  tro.  Han, 
den  svage,  såg  styrkan,  och  han  förgudade  henne. 
Hon  tedde  sig  för  honom  som  en  ängel  och  som  en 
frälsande  makt,  på  samma  gång  som  han  kunde  fröjda 
sig  åt  hennes  förmåga  att  egga  till  stordåd.  Och  så- 
lunda uppstod  >  (")f\-er människans  strålande  bild  i  hans 
fantasi.  Nietzsche  förnekar  Gud,  men  han  kan  icke 
undgå,  att  den  princip  han  omfattar  får  en  karaktär, 
som  formellt  hänför  sig  till  det  gudomligas  område. 
Han  brukar  ord  om  »öfvermänniskan»,  som  uttrycka 
dyrkan  och  tillbedjan.  Våldsamheten  i  hans  tal  är 
aldrig  större,  dess  eld  aldrig  mera  tändande  än  i  Zara- 
tustras  språk  och  utsagor  om  den  högsta  förhoppnin- 
gen i  framtiden,  om  den  nya  morgonen.  —  Den,  som 
uppställer  en  ny  moralprincip,  han  har  en  ny  tro.  Sa 
gudlös  han  än  måhända  själf  vill  vara,  så  har  han  dock 
en  gud,*)  ty  han  är  troende;  och  hans  nya  princip  är 
hans  guds  vilja.  Men  da  måste  man  ock  ha  rätt  att 
fråga,  huru  store  förtroende  man  kan  sätta  till  den 
nye  guden.  Gud  pröfvas  nämligen  efter  trons  matt- 
stock, d.  ä.  efter  det  religiösa  anlagets  behof.  Ingen 
gud  kommer  därför  att  tillfredsställa  människosjälen, 
om  han  icke  är  fullkomlig,  men  Nietzsches  gud  är  till 
blott  på  grund  af  en  sjuklig  öfverskattning  af  helsan 
och  den  mänskliga  kraften,  och  tron  kan  därför  icke 
hängifva    sig    åt    honom    under    längre   tid   än  som 

*)  Hvilken  fin  känsla  Nietzsche  hade  för  religionen,  om  vi 
taga  i  betraktande  hans  ståndpunkt,  se  vi  t.  ex.  i  Jenseits  von  Gut 

und  Böse,  s.  85,  60. 
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illusionen  varar,  d.  v.  s.  till  dess  att  han  för  medvetandet 
upplöser  sig-  i  idel  ofullkomligheter. 

2)  Nietzsche  hade  hemtat  sin  andliga  näring  från 
den  kultur,  som  vid  sidan  af  kristendomen  utbildat  sig 
af  renässansens  principer.*)  Han  hade  därför  icke  lärt 
sig  att  se  kristendomens  ideal  i  dess  renhet,  utan  det 
som  tedde  sig  för  honom  var  gränslöst  förvridet.  Han 
kunde  därför  i  själfva  verket  sammanslå  det  med 
Schopenhauers  sentimentala  och  pessimistiska  medli- 
dande. Icke  underligt  att  hans  »öfvermänniska»  tedde 
sig  större  och  ädlare  för  hans  ögon.  Han  hade  ju 
också,  allmänt  taladt,  rätt  däruti,  att  ett  »triumferande 
jasägande»  måste  kunna  ega  rum  inför  det  sanna  ide- 
alet. Det  positiva,  makten  öfver  lifsmomenterna  får 
icke  saknas  i  det  ändamål,  som  människan  skall  igen- 
känna, som  sitt  högsta,  och  ingenting  af  svaghet  eller 
gemenhet  får  blanda  sig  däruti.  Afven  vi  kunna  vara 
med  om  att  mäta  det  moraliska  idealet  -  och  därmed 
förstå  vi  då  kristendomens  —  med  förnämhetens  mått- 
stock. Men  då  blir  frågan:  hvar  är  den  sanna  för- 
nämheten? 

Allt  det  positiva,  allt  det  ädla  och  hfsfulla,  som 
Nietzsche  sökte  i  själfhäfdelsen,  allt  det,  som  i  sann 
mening  har  vilja  till  makt  uti  sig,  det  återfinna  vi  uti 
den  öfversinliga  kärleken,  som  Kristus  och  hans  apost- 
lar lära,  uti  kärleken,  som  är  långmodig  och  mild, 
som  icke  afundas,  som  icke  förhäfver  sig,  icke  upp- 
blåses, icke  skickar  sig  ohöfviskt,  icke  söker  sitt,  icke 
tillräknar  det  onda  (1  Kor.  13).  Vi  tro  oss  finna,  att 
det  är  mycket  förnämare  att  älska,  så  att  man  aldrig 
gläder    sig    öfver    orättfärdigheten    utan    alltid  med 


*)  Jfr  min  af  b.  »Nutidsmänniskan  i  religiöst  hänseende».  I 
religiösa  och  kyrkliga  frågor  utg.  af  S.  A.  Fries  N:o  34  (1800) 
s.  28  f. 
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sanningen,  sä  att  man  tror  allt,  hoppas  allt  och  tål  allt, 
vi  tro  att  detta  är  ädlare  än  att  fråga  efter  en  per- 
sonlig makt,  som  ställer  de  alltför  mänga  på  ett  oänd- 
ligt afstånd.  Såsom  vi  i  det  följande  skola  se,  kan 
ock  kristendomen  ställa  storslagna  kraf  på  människan 
och  skapa  i  henne  ett  högsint  mod  intill  döden  med 
tro  pä  en  evig  kärlek,  som  förlänar  henne  ett  öfver- 
världsiigt  värde. 


Religion  och  moral 

Hvarje  yttring  af  personligt  lif  kan  betraktas  från 
trenne  väsentligt  olika  synpunkter  nämligen  i)  från 
motivets,  2)  frän  lagens  och  3)  fran  ändamålets  syn- 
punkt. Ju  högre  yttringarne  af  lifvet  äro,  desto  tyd- 
ligare kunna  dessa  tre  olika  synpunkter  särskiljas,  och 
följaktligen  äro  de  äfven  sa  mycket  lämpligare  att 
lägga  till  grund  för  en  betraktelse  af  ämnet,  då  det 
personliga  lifvets  högsta  företeelser  skola  tagas  under 
skärskådande.  Hela  vår  föregående  framställning  har 
egt  rum  med  blick  på  religionen-  och  moralen  såsom 
motiv.  För  oss  återstår  sålunda  synpunkterna  af  lag 
och  ändamål.  Alen  i  dessa  stycken  kunna  vi  fatta  oss 
kort:  de  nämda  synpunkterna  skola  få  utgöra  indel- 
ningsgrund för  framställningen  i  vår  sista  hufvudafdel- 
ning.  Men  då  det  därunder  visar  sig,  att  ingen 
borgen  linnes  för  uppnåendet  af  religionens  och  mo- 
ralens ändamål  med  afseende  på  oss  människor, 
om  det  icke  genom  en  särskild  akt  af  uppen- 
barelse redan  vore  uppnådt,  så  måste  vi  såsom  en 
tredje  underafdelning  till  detta  vårt  sista  kapitel  upp- 
taga  ett  rättfärdigande  för  den  psykologiska  oegent- 
lighet,  som  eljest  skulle  vidlåda  de  två  första  under- 
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afdelningarne.  Alen  ett  rättfärdigande  på  denna  punkt 
kan  icke  vara  något  annat  än  en  framställning  af  den 
högsta  personliga  uppenbarelsen  af  religion  och  moral. 


A)  Religion  och  moral  från  lagens  synpunkt. 

När  människan  blir  stilla  i  sitt  inre  inför  den 
verklighet,  som  tron  vill  tillegna  sig,  inträder  en  diffe- 
rentiering i  hennes  medvetande.  Evighetsmomenten  i 
trons  objekt  åtskilja  sig  nämligen  från  alla  människans 
önskningar  pa  sådant  sätt,  att  de  fä  karaktären  af  blott 
kraf.  Och  detta  är  nödvändigt,')  om  karaktärsbildnin- 
gen skall  bli  kraftig  och  om  det  moraliskt  förkastliga 
skall  kunna  fa  en  tillräckligt  skarp  belysning-  (Rom. 
7,  7,  13).  Vi  skola  nu  betrakta  detta  kraf  fran  teore- 
tisk, ontologisk  och  praktisk  synpunkt. 


1. 

När  vi  blifvit  så  hörsamma  gent  emot  våra  äd- 
laste instinkter  och  inför  den  uppenbarelse,  som  är 
egnad  att  tillmötesgå  dem,  att  den  eviga  världen  fram- 
står för  oss  såsom  en  verklighet,  till  hvilken  äfven  vår 

*)  Uppenbarelsen  af  den  sanna  religionen  eger  därför  i  stort 
sedt  rum  under  formen  af  en  sådan  differentiering  inom  den  oviga 
verklighet,  som  af  tron  skall  tillegnas:  Genom  Moses  blef  lagen  gif- 
ven,  nåden  och  sanningen  kommo  genom  Jesus  Kristus  (Joh.  1,  17.) 
Då  man  ännu  icke  har  erfarenhet  af  mer  än  krafvet  i  den  eviga 
verkligheten,  så  kunna  vi  kalla  den  religiöst-etiska  ståndpunkt,  som 
därigenom  uppkommer,  för  moralism.  Israels  religion  var  väsentligen 
moralism.  De  ansatser,  som  därutöfver  gåfvo  sig  tillkänna,  ha  vi 
att  betrakta  som  profetia. 


personlighet  skall  stå  i  relation,  då  kunna  vi  mer  och 
mer  förnimma  detta  kraf,  för  hvilket  vi  ej  fa  gå  undan. 
I  den  mån  vi  lära  känna  det,  inse  vi,  att  vi  ingalunda 
ega  rätt  att  mästra  det,  äfven  om  vi  i  något  ögonblick 
med  vår  häftigaste  åtrå  skulle  önska  det.  Vi 'första, 
att  om  den  allra  svagaste  ibland  oss  talade  i  denna 
makts  namn,  så  måste  han  ega  rätt  att  bli  hörd,  ja 
ännu  mer  att  straffa  och  undervisa  oss  allesamman 
När  vi  så  känna,  då  har  vårt  innersta  blifvit  berördt, 
och  därför  kunna  vi  bli  sa  vissa  om  rättmätigheten  af 
detta,  som  berör  oss,  att  det  synes  oss,  som  om  ingen 
makt  skulle  kunna  rubba  vår  visshet.  Men  detta  är 
tro,  det  är  en  öfvertygelse,  men  det  är  en  öfvertygelse, 
som  icke  hvilar  på  logiken  utan  som  likt  en  lefvande 
makt  tagit  oss  under  sitt  välde.  Det  finnes  klarhet 
uti  krafvet  liksom  ätven  enkelhet,  nödvändighet  och  or- 
ganiskt sammanhang,  och  därför  kan  det  äfven  tilltala 
värt  förstånd.  Men  att  det  har  dessa  kännetecken,  att 
det  icke  är  dunkelt  och  motsägande  bör  icke  förleda 
oss  att  tro,  att  det  alltigenom  blott  är  af  förstånds- 
natur och  att  det  till  sitt  väsende  är  en  abstraktion, 
som  vi  skapat.  Ty  att  så  icke  är  förhållandet  visar 
sig,  så  snart  vi  söka  att  ersätta  det  med  resonnemang. 
Det  förflyktigas  dä  och  mister  sin  karaktär  af  oafvis- 
ligt  kraf,  eller  rättare  sagdt,  det  drar  sig  undan  vår 
blick,  liksom  om  vi  förbrutit  oss  mot  dess  suveränitet. 

Det  är  tydligt,  att  det  på  hvarje  punkt  atskär 
egennyttan,  att  det  ställer  sig  lika  inför  alla,  att  det 
alltid  och  allestädes  är  lugnt  och  omutligt.  Ju  mer  vi 
lära  känna  det,  desto  renare  uppenbarar  det  sin  evig- 
hets-karaktär. Det  kan  stundom  fa  en  natur,  som  i 
sin  höghet  synes  oss  allt  för  främmande.  Det  tar  icke 
hänsyn  till  våra  önskningar,  våra  begärelser,  våra  svag- 
heter. Och  om  vi  tänka  oss  ha  framskridit  aldrig  .sa 
långt  i  fullkomning,  så  står  det  ända  öfver  oss.  Yi 
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förstå,  att  vi  på  ingen  enda  punkt  i  vår  utveckling 
kanna  anse  oss  ha  rätt  att  liksom  ställa  oss  vid  dess 
sida,  att  identifiera  vår  ståndpunkt  med  det  eller  att 
på  något  sätt  afgöra  emot  det.  Det  är  i  sanning  en 
sublim  makt.  Icke  var  det  underligt,  att  den  store 
tänkaren,  som  varsnade  henne  i  sitt  inre,  blef  intagen 
af  vördnad  och  aktning.*)  Blott  stjärnhimlens  höga 
hvalf  kunde  uppväcka  en  liknande  känsla  hos  honom. 

Krafvets  egen  natur  gifver  vid  handen,  att  vi 
inför  det  skola  stå  fullkomligt  fria.  Det  talar  personliga 
hetens  och  ej  naturkraftens  språk,  och  det  vänder  sig 
omedelbart  till  vår  egen  personlighet.  Det  kommer  ej 
till  oss  med  tvång  och  vill  ej  böja  oss  under  sig  med 
våld,  utan  det  uppenbarar  sig  som  en  stilla  anvisning 
i  värt  inre,  och  fullt  af  majestät  pekar  det  endast  på 
vara  ädlaste  anlag  och  gör  anspråk  på  vår  förmåga 
af  utveckling  och  af  val.  Men  förstå  vi  det  rätt,  så 
är  under  allt  detta  likväl  dess  råd  så  fullt  af  nöd- 
vändighet, att  det  icke  går  an  att  afböja  rådet,  emedan 
vi  da  skulle  förlora  vår  verkliga  frihet;  vi  få  icke  ens 
afböja  det,  om  hela  värt  timliga  lif  skulle  tagas  i  an- 
språk (Mt.  16:  24-26;  13:  34  —  39;  Mc.  8:  34-38; 
Luk.  9:  23  -25;  Joh.  12:  25). 


Immanuel  Kant,  som  måhända  renast  af  alla  mo- 
ralteoriker  skådat  det  kraf,  hvarom  vi  talat,  utbrister 
i  en  af  sina  skrifter  i  ett  loftal  däröfver,  på  samma 
gång  som  han  spörjer  efter  dess  ursprung.  »Du  upp- 
höjda stora  namn»,  säger  han  om  pligten,**)  som  ej 


*)  Kant,  A.  a.  s.  193  f. 
**J  Kant.  A.  a.  s.  105  t'. 
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eger  något  älskligt,  hvarmed  du  kan  smickra  dig  in, 
utan  som  kräfver  underkastelse,  du  som  dock  icke 
hotar  för  att  afskräcka  den  naturliga  afvogheten  i 
sinnet  utan  blott  uppställer  en  lag,  som  af  sig  själf 
finner  ingång  i  själen  och  som  där  förvärfvar  sig 
vördnad  om  ej  alltid  efterföljelse;  du,  för  hvilken 
alla  böjelser  förstummas,  om  de  ock  i  hemlighet 
verka  emot  dig,  hvar  skall  jag  återfinna  ditt  ur- 
sprung, hvar  skall  jag  söka  din  uppkomsts  ädla  rot, 
som  stolt  visat  ifrån  sig  all  slägtskap  med  böjelserna 
och  som  allena  kan  förläna  värdet  åt  det,  hvaraf  män- 
niskorna ha  rätt  att  berömma  sig?» 

»Det  kan  ej  vara  något  mindre  än  det,  som  höjer 
människan  öfver  henne  själf  såsom  en  del  af  sinne- 
världen, som  knyter  henne  fast  vid  en  tingens  ordning, 
som  blott  förståndet  kan  tänka  och  som  tillika  har 
hela  sinnevärlden  under  sig  tillika  med  människans 
egen  tillvaro  ...» 

Vi  finna,  att  filosofen  har  en  hög  tanke  om  plig- 
tens  härkomst,  ty  han  märker,  att  dess  kraf  ljuder  ho- 
nom tillmötes  från  en  högre  värld  än  vår,  hvilken  han 
kallar  den  intelligibla  världen.  Alen  då  hans  ögon- 
märke  är  att  ändock  gifva  det  höga  krafvet  en  ute- 
slutande mänsklig  rot,  så  fortsätter  han  det  ofvan  at- 
brutna  anförandet  sålunda: 

»Det  kan  intet  annat  vara  än  personligheten  d.  ä. 
friheten  och  oafhängigheten  af  hela  naturmekanismen, 
dock  tillika  betraktad  såsom  en  förmåga  hos  ett  väsen, 
som  är  underkastad  egendomliga,  nämligen  af  sitt 
egna  förnuft  gifna,  rena  praktiska  lagar  eller  hvilket 
såsom  person  i  sinnevärlden  är  underordnad  sin  egen 
personlighet,  så  vida  nämligen  som  denna  hör  till  en 
blott  intelligibel  värld  ...» 

Kant  ser  pligtens  ursprung  utanför  gränserna  af 
människans  erfarna   värld.    Så  angelägen  han  än  är 
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att  förlägga  det  i  människan  själf,  sä  har  han  dock 
sett  krafvet  i  ett  sådant  ljus,  att  han  såsom  dess  rätta 
hem  måste  tala  om  en  mänsklig  personlighet  i  en  in- 
telligibel  värld,  som  blott  förståndet  kan  fatta  eller 
rättare  sagdt  blott  ana,  ty  hvad  förståndet  fattar  där- 
af  är  egentligen  endast  dess  rena  tillvaro. 

Hvad  skola  vi  nu  säga  härom? 

Vi  förstå  den  synpnnkt,  som  var  afgörande  för 
filosofen.  Moralens  kraf  kunde  icke  ha  någon  bety- 
delse för  människan,  om  det  icke  på  något  sätt  måste 
sägas  ha  framsprungit  ur  hennes  eget  väsende.  Det 
måste  vara  hennes  egen  lag.  Han  menade,  att  om 
hon  lyssnade  till  något  kraf,  som  låg  utanför  hennes 
område,  sa  skulle  hon  bli  för  sig  själf  främmande  och 
raka  in  pä  svärmeriets  farliga  stigar,  emedan  ett  så- 
dant kraf  alltid  vore  blott  inbiliadt.  Kant  fruktade 
det  moraliska  svärmeriet  lika  mycket  som  allt  annat 
slags  svärmeri,  emedan,  såsom  han  säger,  det  smittar 
många  hufvuden*);  och  han  menar,  att  detta  slags 
svärmeri  alltid  är  förhanden,  så  snart  man  öfverskrider 
de  gränser,  som  framställas  af | människans  rena  prak- 
tiska förnuft.**) 

Alen  vi  skola  nu  framför  allt  lägga  märke  till, 
att  Kant  fann  det  kraf  vara  fullkomligt,  hvars  yttersta 
ursprung  han  förlade  i  den  intelligibla  personligheten. 
Det  talade  ett  fullkomlighetens  språk,  och  det  gjorde 
anspråk  på  att  kunna  höja  människans  vilja  öfver  rim- 
lighetens gränser.'***)  Kant  säg  den  mänskliga  per- 
sonligheten, i  hvilken  pligten  hade  sitt  ursprung-,  i  en 
sådan  fullkomlighetens  belysning,  att  hans  förstånd  icke 

*)  A.  a.  s.  102. 
**)  A.  a.  s,  104. 

***)  Kant  fattade  dess  öfvorsinliga  existensform  såsom  va- 
rande blott  formell,  men  detta  berodde  på  den  kantska  filosofiens 
brister,  som  vi  här  icke  närmare  finna  anledning  att  skäi skåda.  * 
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annorlunda  kunde  klargöra  henne  än  att  densamma 
dock  måste  finnas  till. 

Men  den  intelligibla  världen,  i  hvilken  krafvets 
ursprung  sålunda  fätt  sin  plats,  är  ett  religiöst  begrepp. 
Spekulativt  kan  det  rättfärdigas,  om  man  fattar  den 
öfversinliga  tillvaron  såsom  ett  personligheternas  system, 
uti  hvilket  timligheten  är  ämnad  att  öfvergå,  i  den  mån 
som  den  genom  en  etiskt-religiös  utveckling  kan  in- 
ifrån förvandla  sig  Kant  betraktade  likväl  icke  saken 
så.  Plan  var  nämligen  så  fången  i  deismens  åskåd- 
ning af  Gud,  att  han  ej  kunde  finna  något  organiskt 
och  letvande  väsens-samband  mellan  Gud  och  män- 
niskan. Han  kunde  icke  se  någon  sådan  brygga 
mellan  antropologien  och  teologien,  som  var  betingad 
af  människans  väsendes  organiska  samhörighet  med 
Gud,  utan  han  måste  medelst  de  s.  k.  praktiska  postu- 
laten pä  konstladt  sätt  uppbygga  en  dylik  brygga 
för  att  finna  den  harmoni,  som  de  mänskliga  önsknin- 
garna kräfde.  Han  var  visserligen  icke  främmande 
för  den  tanken,  att  de  moraliska  krafven  vore  att  anse 
som  Guds  bud,  ty  den  moraliska  grundlagen  kan,  sä- 
ger han,  tänkas  innesluta  till  och  med  det  oändliga 
väsendet,  så  till  vida  som  äfven  det  är  förnuftig  in- 
telligens; men  han  ansåg  dock,  att  ett  sådant  sätt  att 
uttrycka  sig  bäst  karaktäriseras  därmed,  att  det  hän- 
föres  till  de  oegentliga  talesätten,  som  kunna  duga  i 
teologien  men  ej  i  filosofien. 

Men  låtom  oss  antaga,  att  krafvets  ursprung  icke 
är  att  söka  i  Gud  utan  i  människan!  Om  krafvets 
innehåll  uppfattas  såsom  varande  fullkomligt,  så  äfven- 
tyrar  man  måhända  icke  så  mycket  genom  att  göra 
ett  sådant  antagande.  Nåväl,  vi  erinra  oss  då,  att  vi 
befinna  oss  på  den  intelligibla  världens  mark.  Men 
hvad  har  fört  oss  dit?  Jo,  de  ädla  instinkter,  som  vi 
sammanfattat  under  benämningen  det  religiösa  anlaget 


och  den  tro,  som,  hafvande  sitt  psykologiska  fäste  i 
detta  anlag,  tillegnat  sig  de  sanningar,  som  den  posi- 
tiva religionen  uppenbarat,  dessa  makter  är  det  som 
hafva  ledt  oss.  Men  när  läran  om  människans  mo- 
raliska autonomi  uppbygges  pä  sådana  grundvalar, 
kunna  teonomiens  kämpar  utan  allt  för  stor  risk  göra 
en  stunds  vapenhvila.  Från  teonomiens  synpunkt 
skulle  man  nämligen  då  kunna  göra  följande  refle- 
xion: Att  tala  om  människans  personlighet  i  en  in- 
telligibel  värld,  där  sinnevärldens  ofullkomlighet  icke 
finnes,  är  ju  detsamma  som  att  tala  om  människan  i 
Gud  eller  om  Gud,  sa  till  vida  som  han  gör  sitt  eviga 
väsende  gällande  i  människan.  Har  man  nått  till  män- 
niskan, sådan  hon  är,  när  hon  talar  fullkomlighetens 
språk  till  sig  själf,  da  har  man  natt  människan  i  Gud, 
men  dä  har  man  ock  råkat  Gud,  sådan  han  i  detta 
afseende  är  tör  människan  och  af  henne  kan  fattas. 
Nödsakas  vi  att  söka  krafvets  ursprung-  i  den  intelli- 
gibla  personligheten,  så  söka  vi  det  i  och  med  det- 
samma i  Gud  såsom  människans  moraliske  lagstiftare. 

Och  när  alla  omständigheter  tagas  i  betraktande, 
så  skall  det  visa  sig,  att  detta  teologiska  åskådnings- 
sätt icke  bör  räknas  till  de  oegentliga  talesätten.  Hvad 
som  är  egentligt  eller  oegentligt  i  sättet  att  tänka  och 
uttrycka  sig  skall  psykologiskt,  historiskt  och  spekula- 
tivt undersökas.  Men  just  dessa  psykologiska  makter, 
som  ledt  oss  till  att  spörja  efter  fullkomligheten  såsom 
lag  för  vatt  lif,  kräfva  äfven  vår  andes  förening  med 
en  fullkomlig  och  evig  värld  och  lära  oss  att  fråga 
efter  en  Gud,  som  är  personlig  såsom  vi  själfva.  Och 
det  är  icke  sä,  att  fullkomlighetens  kraf  framstår  som 
ett  prius  i  förhållande  till  dessa  andra  af  samma  psyko- 
logiska rot  härledda  själsbehof,  utan  tvärtom  är  det  att 
anse  som  ett  posterius  i  förhållande  till  dem.  Och  histo- 
riskt har  det  ju  äfven  visat  sig,  att  fullkomlighetens 
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kraf  icke  till  innehållet  fattas  rätt,  om  dess  begrepp 
icke  får  stå  i  beroende  af  en  personlig  Guds  uppen- 
barelse. Hvad  den  spekulativa  sidan  af  saken  angår, 
så  måste  det  medgifvas,  att  fullkomligheten  får  ett 
abstrakt  och  formellt  och  följaktligen  också  godtyck- 
ligt skaplynne,  om  den  annorlunda  framställes  än  som 
krafvet  på  oss  af  den  urbildliga  människans  väsende 
i  Gud;  men  om  saken. så  framställes,  blir  det  egent- 
ligt att  säga,  att  Gud  personligen  talar  till  oss  genom 
hennes  i  honom  fullt  personliga  väsende.*) 

3- 

Det  differentierade  krafvet  har  den  praktiska  be- 
tydelsen att  ställa  människans  evighetsmal  i  en  skarp 
belysning.  Men  därigenom  blir  ock  såsom  vi  redan 
antydt,  hennes  skröplighet  uppenbarad.  Det  blir  henne 
tydligt,  att  hon  felat  och  syndat.    Och  ej  nog  därmed, 


*)  Den  stridsfråga,  som  här  sysselsatt  oss,  nämligen  huruvida 
lagen  är  människans  egen  eller  Guds  röst  till  henne  (autonomi  eller 
teonomi),  kan  stundom  återföras  till  en  temperamentsfråga.  Filo- 
sofien yrkar  på  autonomi  och  teologen  på  teonomi.  Filosofen  mot- 
tager de  kraf,  som  möta  honom  och  behandlar  dem  kritiskt  med  sitt 
förstånd,  analyserar  och  ordnar  samt  gör  sina  slutsatser.  Och  där- 
under ter  sig  allt  så  opersonligt  och  abstrakt,  ehuru  han  ju  dock  det 
oaktadt  kan  på  sitt  sätt  fatta  krafvet  såsom  fullkomligt.  Han  finner 
visserligen  ej  Gud  såsom  lefvande  och  personlig,  men  rösten  af  honom 
hör  han  dock  såsom  ett  eko  i  begreppets  skarpa  konturer.  —  Teo- 
logen har  rykte  om  sig,  att  han  är  mindre  kritisk,  .men  som  ersätt- 
ning erkänner  man  kanske,  att  han  förnimmer  allsidigare.  Han  har 
mera  sinne  för  det  personliga.  När  han  öppnar  sitt  sinne  för  de 
heliga  krafven,  så  hör  han  liksom  en  inre  hemlighetsfull  röst,  och 
han  anar  majestätiska  anletsdrag,  han  känner  ett  nitälskande  heligt 
hjärta  slå.  Hvilket  af  dessa  sätt  att  förnimma  är  det  mest  psyko- 
logiskt sanna  och  spekulativt  riktiga  torde  med  Önskvärd  tydlighet 
-framgå  af  vår  föregående  framställning. 
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det  visar  sig,  att  synden  vill  taga  anledning  af  lagen 
och  trots  krafvet  verka  all  begärelse  (Rom.  7,  8).  Em- 
piriskt sedt  visar  sig  krafvet  därför  såsom  en  hotande 
ja  tillintetgörande  makt.  I  den  för  handen  varande 
erfarenheten  är  det  ofullkomligheten  som  härskar,  och 
det  är  denna  som  hotas.  Emellertid  är  dock  männi- 
skan i  sin  ofullkomlighet  just  den  varelse,  som  skulle 
nä  det  eviga  målet.  Det  ligger  därför  en  praktisk 
anomali  uti  krafvet,  som  vi  icke  få  förbise.  Moral- 
teoretici  äro  oftast  benägna  att  logiskt  vilja  upphäfva 
densamma,  men  därigenom  gå  de  hvarken  moralens 
eller  religionens  högsta  ärenden.  När  religion  och 
moral  endast  ses  från  lagens  synpunkt,  så  framträder 
för  människan  en  skoningslöst  dömande  och  fordrande 
verklighet,  som  visserligen  är  egnad  att  taga  hennes 
förmåga  af  tro  i  anspråk,  emedan  den  för  hennes  bättre 
jag  framträder  såsom  full  af  nödvändighet,  men  som 
dock  icke  kan  frälsa  henne. 

Det  är  sant,  att  människan  genom  en  oerhörd 
kraftansträngning  skulle  kunna  gå  dess  väg,  att  hon 
skulle  kunna  blott  lyda,  blott  kämpa  till  döds.  Men 
hon  skulle  dock  icke  därunder  af  lagen  kunna  erhålla 
någon  frid,  någon  känsla  af  salighet  och  hopp.  Ännu 
in  i  döden  skulle  hon  ju  dock  känna  sig  blott  tillintet- 
gjord, hon  skulle  icke  förnimma  någon  försoning  mel- 
lan sin  moraliska  kraftlöshet  och  det  rena  krafvet. 
Någon  förvissning  om  att  nå  det  eviga  målet  kunde 
sålunda  icke  komma  henne  till  del. 

Ej  blott  apostlen  Paulus  och  Luther  gjorde  under 
sin  kamp  i  lagens  namn  denna  erfarenhet,  att  intet 
kött  af  lagens  gerningar  kan  varda  rättfärdigadt,  eme- 
dan blott  syndens  kännedom  kommer  af  lagen;  utan 
alla,  som  verkligen  på  allvar  vilja  upptaga  lagens  kraf 
i  sitt  lif,  ha  fått  lära  sig  detsamma. 

Lagens  kämpe  har  af  Ibsen  fått  en  allenastående 
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skarp  och  på  samma  gäng  estetisk  belysning  i  idé- 
dramat Brand.  —  Brand  hade  fullkomligheten  som 
ögonmärke,  och  ville  lefva  efter  dess  kraf.  Han  ville  i 
sitt  lif  framställa  den  ande, 

som  slog  med  freidig  mandetro 

fra  kod  til  ändens  ophav  bro. 

Han  ville  komma  »ud  af  usseldommens  nod,  ud 
af  hele  halvheds-röret».    Hans  ideal  var 
hin  offerlydighed,  som  gav 
med  jubel  indtil  dod  och  giav.  — 

Hvem  kan  neka  till,  att  detta  är  religionens  kraf? 

Brand  gör  ett  storartadt  intryck,  därför  att  han 
representerar  lagen  utan  jämkning.  Det  är  en  religiös 
moralism,  drifven  till  sin  spets,  ty  Brand  har  icke  nå- 
got, som  förlänar  honom  frid  och  hopp.  Därför  går 
han  icke  blott  under,  utan  han  känner  sig  alltid  olyck- 
lig. Han  har  intet  inre  lugn.  När  han  framställer 
krafvet,  så  förtäres  han  af  inre  längtan.  Inför  Agnes 
kan  han  stundom  utsäga  hvad  söm  fattas  honom,  ehuru 
han  ej  fullt  förstår  sig  själf.  Och  det  är  rörande  att 
höra  hans  bekännelse: 

Ofte  blir  mit  oje  tåget, 
tanken  ydmyg,  sindet  blodt; 
det  er  som  der  lå  en  glaede 
i  at  kunne  graade,  grsede, 
Agnes,  —  taenk,  da  ser  jeg  Gud 
nser,  som  aldrig  for  jeg  så  ham, 

Og  jeg  torster  mod  at  kaste 
mig  som  funden  till  hans  barm, 
mod  at  trykkes  af  hans  fäste 
staerke  värme  faderarm. 

Agnes  svarade: 
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Brand,  o,  se  ham  alltid  så,  — 
scm  den  gud  du  msegter  nå;  — 
mere  fader,  mindre  herre! 

Men  Brand  vågade  icke,  ty  han  egde  blott  lagen. 

Men  det  är  tydligt  att  han  törstade  äfven  efter 
något  annat,  Med  all  sin  själsstyrka  kunde  han  ej 
dölja  sitt  behof  af  en  hjälpare  och  hugs valar e  och  at 
en  verklig  Fader  i  himlen.  Och  när  han  icke  vågade 
se  in  i  ett  älskande  fadershjärta  och  ej  mottaga  en 
uträckt  hjälpande  hand,  så  bröts  han  ned  utan  frid. 
Han  dog  med  en  fråga,  som  alltid  sargat  hans  hjärta. 
Men  ordet  om  kärlekens  Gud  sväfvade  öfver  honom 
såsom  en  röst  frän  ett  hemlighetsfullt  väsen. 

Brands  ståndpunkt  var  moralism,  men  det  är  omöj- 
ligt för  människan  att  lefva  af  blotta  moralismen.  Ty 
krafvet  krossar,  det  bryter  ned  henne,  dödar  henne 
och  tager  bort  den  frid,  som  hon  behöfver  för  att  med 
lugn  kraft  möta  lifvets  uppgifter  och  hänföra  dem  till 
ett  evigt  rike, 


B)    Religion  och  moral  från  ändamålets 
synpunkt. 

i . 

Religionens  ändamål-  kan  uttryckas  med  detta 
enda  ord:  salighet,  men  dess  innehåll  utgöres  af  en 
oändlig  rikedom  (Es.  n:  6  t;  12:  2  f.;  Mt.  22:  2;  Lk. 
15:  7,  10,  22  f.;  Ef.  1:  ii  f;  Upp.  7:  9  f.;  21).  Liksom 
det  religiösa  anlaget  innefattar  en  passiv  och  en  ak- 
tiv sida,  så  kan  man  i  salighetens  begrepp  urskilja 
tvenne  motsvarande  moment:  1)  själens  förening  med 
Gud  i  kontemplation   och   bön  och  i  salig  åskådning 


(Ps.  73:  25  i.);  2)  en  inre  delaktighet  i  Guds  rikes  vä- 
sende, som  positivt  yttrar  sig  å  ena  sidan  så,  att  lifvet 
därigenom  får  en  .öfversinlig  rikedom  (Mt.  13:  44  t.) 
och  frid  (Mt.  13:  32),  och  a  andra  sidan  så,  att  män- 
niskan af  allt  kan  bereda  sig  en  salighetens  vinning 
så  att  kors  och  död  måste  tjäna  henne  och  samverka 
till  hennes  bästa  (Rom.  8:  28). 

Moralens  ändamål  uttalas  i  det  moraliska  sen- 
soriets  skaplynne  (s,  23,  not.)  Det  gar  nämligen  ut 
på  att  förläna  personligheten  det  största  värde  och  att 
gifva  vittnesbörd  om  en  fullkomlig  giltighet  för  män- 
niskans utveckling.  Dä  det  psykologiskt  kan  ådaga- 
läggas, att  moralen  har  sin  rot  i  samma  själsbehof, 
som  äro  uttalade  i  och  genom  det  religiösa  anlaget, 
och  då  moralen  historiskt  och  spekulativt  kan  uppvisas 
ha  sitt  yttersta  ursprung  i  Gud,  så  måste  dess  högsta 
ändamål  kunna  ses  under  samma  synpunkt  som  reli- 
gionens. Och  det  begrepp,  hvarmed  detta  uttalas,  an- 
gifva  vi  med  uttrycket;  frihet  i  positiv  och  högsta 
bemärkelse.  Däri  innefattas  då  å  ena  sidan  fritt  till- 
träde till  Gud  och  förening  med  honom  i  fadershuset 
(barnaskap)  eller  full  och  glad  öfvertygelse  om  det 
personliga  lifvets  allra  högsta  värde  i  Gud  och  å  andra 
sidan  den  frimodiga  tillförsigten,  sorn  består  däri,  att 
man  såsom  barn  får  vara  med  om  den  himmelske 
faderns  syften,  eller  den  stärkande  vissheten  om  den 
högsta  giltighet  för  lifvets  uppgifter.*)  Luther  beskrif- 
ver  denna  härliga  frihet  i  den  lilla  boken  de  liber- 
tate  Christian  a**)  under  bilderna  af  ett  äktenskap  med 

*)  Den  olika  färgläggning,  som  den  ifrågavarande  verkligheten 
erhåller,  om  den  betraktas  tillhöra  evigheten  eller  tiden,  anse  vi  vara 
lämpligt  att  här  förbigå.  Sakligt  sedt  sker  därigenom  ingen  orätt 
mot  ämnet 

**)  Öfvers.  af  Fr.  Fehr.  (I  religiösa  och  kyrkliga  frågor, 
N:o  1  (1891). 
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Kristus,  ett  konungsligt  herravälde  öfver  världen  och 
en  fri  öfverstepresterlig  tillgäng  till  Gud  och  såsom  en 
villighet  att  påtaga  sig  alltings  nyttig  tjänstaktighet. 

Då  vi  talade  om  karaktärsbildningen,  fingo  vi 
anledning  framhålla,  att  de  högsta  motiven  måste 
framgå  från  föreställningen  om  öfversinliga  ändamål. 
Därvid  berördes  då  samma  tanke,  som  nu  leder  oss, 
ehuru  från  en  annan  sida.  Från  motivets  synpunkt 
biel*  det  oss  då  klart,  att  de  öfversinliga  ändamålen 
måste  förmedlas  för  oss  genom  den  religiöse  med- 
laren (s.  95),  och  denna  sanning  får  nu  en  egendomligt 
skarp  belysning,  sedan  vi  fått  tillfälle  att  betrakta  reli- 
gion och  moral  från  lagens  synpunkt.  Denna  gaf  oss 
nämligen  tydligt  vid  handen,  att  den  frihet  vi  nyss 
skärskådat  såsom  det  högsta  ändamålet  icke  eger  nå- 
gon som  helst  verklighet,  så  länge  människan  blott 
beräknar  sina  egna  resurser.  Den  gemensamma  syn- 
punkt, hvarifrån  religion  och  moral  i  detta  kapitel 
betraktas,  lär  oss  därför  icke  blott  att  tala  om  -friheten 
utan  om  frigörelsen  och  visserligen  frigörelsen  genom 
en  medlare  (Joh.  8:  36).  Religionens  och  moralens 
ändamål  kräfver  nämligen,  att  friheten,  då  den  icke 
finnes  hos  människan,  gifves  henne  som  en  gåfva  och 
att  ofriheten  aflägsnas. 

Denna  sanning  framträder  också  med  synnerlig 
klarhet  i  Luthers  nyss  nämda  lilla  skrift.*)  Men  dä 
lagens  synpunkt  i  sig  själf  är  psykologiskt  nödvändig, 
måste  frigörelsens  evangelium  genom  medlaren  alltid 
för  medvetandet  förmedlas  genom  en  försoningsteori. 
I  Luthers  skrift  om  en  kristens  frihet  framhåUes  likväl 
icke  någon  teori  om  försoningen,  ehuru  Luther  själf 
i  sändebrefvet  till  päfven  Leo  påpekar,  att  boken  inne- 
håller hela  summan  af  ett  kristligt  lif,  om  man  rätt 


*)  A.  a.  s.  19. 
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förstår  dess  mening.*)  Orsaken  därtill  torde  vi  ha 
att  söka  däri,  att  Luther  instinktivt  kände,  att  förso- 
ningsteorien väsentligt  är  ett  teoretiskt  behof,  som 
visserligen  på  det  närmaste  sammanhänger  med  det 
religiösa  lifvet,  men  likväl  sa  till  vida  kan  skiljas  där- 
ifrån, som  innehållet  i  den  nämnda  teorien  kan  vexla 
allt  efter  bildningsgraden.  Tydligt  är  dock,  att  för- 
soningen som  faktum  alltid  af  Luther  förutsättes 
äfvensom  att  han  själf  kände  sig  fullt  tillfredsställd 
med  den  frän  medeltidsteologerna  nedärfda  försonings- 
teorien.**) 

Religionens  och  moralens  ändamål  förverkligas 
genom  evangelium,  ty  med  detta  ord  sammanfatta  vi 
allt  det,  hvarigenom  ofriheten  utdtifves  ur  människans 
själ  och  den  sanna  frihetens  gåfva  gifves  henne,  pa  det 
att,  såsom  det  heter  i  Luthers  lilla  katekes,  hon  skall 
lefva  under  Kristus  i  hans  rike  i  evig  rättfärdighet, 
oskuld  och  salighet.  Men  evangelium  förverkligas  suc- 
cessivt hos  människan,  såsom  det  skildras  i  de  olika 
s.  k.  nädeverken,  som  det  tillhör  dogmatiken  att  ut- 
veckla. Och  vid  betraktelsen  af  dem  bör  den  religiösa 
synpunkten  om  vexla  med  den  moraliska.  Men  i  den 
punkten  har  Hj.  Danell  i  det  arbete  vi  redan  förut  haft 
tillfälle  att  åberopa,  gifvit  en  framställning,  till  hvilken 
vi  i  hufvudsak  kunna  ansluta  oss.***) 

Men  ännu  återstå  oss  tvenne  frågor,  som  i  denna 
afdelning  böra  behandlas.  Vi  tänka  nämligen  på  två 
djupt  ingripande  missförstånd  från  moralismens  sida, 
h vilka  båda  gä  ut  på  att  misskänna  religionens  ändamål. 

*)  K.  A.  v.  Hase,  Die  r.eformat.  Hauptschr.  D:r  Martin  Lu- 
thers, s.  275.    (Bibi.  theoi.  Klass.  II).    Fr.  Febr,  A.  a.  s.  4. 

**)  Den  närmare  utredningen  af  dessa  frågor  tillhöra  den 
dogmatibka  vetenskapen. 

***)  Religion  och  sedlighet,  s.  108—122. 


125 

2. 

Kant  var  såsom  bekant  af  den  åsigten,  att  något 
evangelium  i  egentlig  mening  icke  vore  af  nöden.  Han 
menade,  alt  en  kännedom  om  pligten  och  lagen  vore 
fullt  tillräcklig  för  att  ernå  det  ändamål,  som  moralen 
framställer.  Han  kan  därför  sägas  vara  moralismens 
lärofader.  Men  man  kan  äfven  säga,  att  han  är  den 
filosof,  som  renast  och  djupast  framställt  den  åskåd- 
ningen, som  i  populariserad  form  och  därför  äfven  i 
mångahanda  nyanseringar  häfdas  af  sällskapen  för  s.  k. 
etisk  kultur.*)  Då  vi  här  böra  egna  ett  ord  åt  denna 
rörelse,  vilja  vi  därför  göra  det  i  anslutning  till  Kants 
ståndpunkt. 

Det  må  förefalla  oss  underbart,  att  denne  filosof, 
som  å  ena  sidan  blickat  så  djupt  i  de  mänskliga  be- 
gärelsernas källa,  att  han  kunde  tala  om  det  radikalt 
onda,  och  å  den  andra  sidan  sett  moralens  kraf  så  rent, 
att  han  såg  sig  nödsakad  att  söka  dess  ursprung  i  en 
fullkommen  värld,  —  att.  han  icke  också  känt  behof 
af  att  betona  försoningens  evangelium. 

Men  Kant  trodde  sig  se,  att  den  moraliska  drif- 
fjädern  låg  i  lagen  själf.  Lagen  syntes  honom  så  su- 
blim, att  den  måste  framkalla  beundran  och  aktning  i 
själen,  och  dessa  makter,  menade  han,  utgjorde  den 
tillräckliga  driffjädern  till  ett  fullkomligt  lif,  ty  de  kunde 
också  vara  hugsvalelse  och  tröst  tillika.  Det  är  visser- 
ligen icke  lycksalighetens  tröst,  men  filosofen  föraktar 
den  eller  skjuter  tanken  på  densamma  undan  till  en 

*)  Jfr.  G.  Klein,  Boligion  och  moral  (föredrag  vid  religions- 
vet.  kongressen  i  Stockholm  1897.)  Fries,  Eeligionsvet.  kongr.  s. 
428  f.  --  Prof.  Klein  kritiserar  den  etiska  kulturen  i  allmänhet  på 
ett  förtjänstfullt  sätt;  men  så  till  vida  som  kritiken  baseras  på  Isra- 
els religion,  som  själf  väsentligen  är  moralism,  kan  man  knappt  fri- 
göra sig  från  den  föreställningen,  att  författarens  framställning  rör 
sig  i  en  cirkel. 


postulerad  harmoni  i  en  annan  värld;  det  är  icke  det 
kristliga  hoppets  styrka,  men  filosofen  misstänker  det 
som  svärmeri. 

Man  har  kallat  Kants  moral  för  rigorism,  men 
han  är  i  själfva  verket  mindre  rigorös  i  sak  än  i  form. 
Han  har  icke  gått  till  botten  med  den  synpunkt,  som 
vi  kallat  lagens,  och  därför  har  han  liksom  i  löndom 
kunnat  anticipera  något  af  evangelii  tröst,  ehuru  han 
i  sin  spekulation  omdanat  den  till  någonting  nästan 
oigenkänligt.  När  han  säger,  att  evangelii  lära  eger 
den  moraliska  principens  renhet  och  att  den  tillika  är 
anpassad  till  ett  ändligt  väsens  skrankor,*)  och  när  han 
säger,  att  det  ok,  som  förnuftet  pålägger,  är  ett  mildt 
ok,**)  är  icke  då  detta  ett  dunkelt  och  för  hono*n  själf 
måhända  omedvetet  genljud  af  försoningens  ord.  Detta 
framträder  ännu  mer,  då  han  för  det  moraliska  kraf- 
vets  skull  postulerar  en  Gud,  ehuru  torftig  nog,  hvil- 
ken  i  en  annat  lif  skall  ställa  tillrätta  de  olägenheter 
och  anomalier,  som  begärelserna  och  kausallagen  i  för- 
ening förorsakat  i  denna  ofullkomliga  värld.  Ty  det 
ligger  dock  icke  i  det  praktiska  förnuftet  att  finna 
lagen  mild,  då  man  lärt  känna  hans  oändliga  kraf. 
Och  lika  litet  lär  mig  det  af  den  blotta  lagen  upplysta 
förståndet,  att  Gud  skall  hjälpa  mig  till  salighet  i  en 
annan  värld.  Nej,  äfven  detta  hade  filosofen  fått  frän 
kristendomen,  ehuru  det  af  hans  spekulation  omarbe- 
tats till  moment  i  hans  system.  Det  var  i  själfva  ver- 
ket en  svag  tillegnelse  på  orätt  punkt  af  evangeliets 
lära,  att  frälsningens  Gud  kommer  den  kämpande  själen 
tillmötes. 


*)  Kant,  Kritik  der  prakt.  Vcrn.  s.  104. 

**)  »dessen  (des  Gesetzes)  Joch,  das  gleichwol,  weil  es  uns 
Vcrnunft  selbst  auferlegt,  sanft  ist ...»  A.  a.  s.  103. 


Kant  är  ett  exempel  på  att  det  förekommer  en 
latent  religion,  som  tillegnat  sig  evangelium  utan  re- 
flektion på  dess  grund  och  villkor.  Det  är  en  fromhet, 
som  måste  kännetecknas  såsom  svag  och  ofullkomlig 
och  som  på  en  hög  moralisk  ståndpunkt  endast  är 
möjlig  för  personer  med  ett  stilla  lefnadskall  och  ett 
filosofiskt  lynne.  Att  den  finnes  är  emellertid  obestrid- 
ligt, liksom  det  finnes  de,  som  ega  gudaktighetens 
sken,  försakande  dess  kraft,  så  finnes  det  äfven  de,  som 
ega  en  stor  del  af  dess  kraft  utan  att  detta  tager  sig- 
något  religiöst  uttryck.  De  taga  emot  en  hjälpande 
makt,  men  de  ha  icke  gjort  sig  dess  väsende  klart. 
På  samma  gång  som  de  höra  kärlekens  kraf  och  följa 
det,  tro  de  på  kärlekens  Gud,  men  de  se  honom  icke, 
emedan  han  kommit  till  dem  liksom  utspädd  i  den 
allmänanda,  i  hvilken  de  lefva. 

Pä  samma  gäng  som  vi  kunna  förstå  dessas  stånd- 
punkt, att  den  är  möjlig,  kunna  vi  dock  ej  dölja  för 
oss,  att  de  äfventyra  mycket. 

Människans  inre  går  framåt  genom  kriser.  Skall 
det  fördolda  lifvet  uppenbaras  och  människan  nå  sitt 
mål,  så  måste  först  lagens  synpunkt  framträda  i  sitt 
eget  skarpa  ljus  för  att  framkalla  behofvet  i  männi- 
skans hjärta  efter  evangelii  sol.  Man  måste  först  få 
lära  känna  krafvets  udd  och  bli  medveten  om  dess 
anklagelser  för  att  på  ett  rikare  sätt  kunna  tillegna  sig 
den  gudomliga  kärlekens  verk. 

Det  må  vara  sant,  att  »förnuftet»,  såvidt  som  det 
blifvit  kändt  genom  kristendomen  är  »mild  t»,*)  på  samma 
gång  som  det  uttrycker  det  renaste  kraf.  Men  det 
går  dock  ej  an,  att  sålänge  människan  är  i  utveckling 

*)  Mildheten  är  här  visserligen  icke  rätta  ordet  utan  förso- 
ning, men  vi  upptaga  det  här  efter  Kant.  Ty  i  det  sammanhang, 
det  hos  honom  förekommer,  utgör  det  enligt  vår  mening  ett  genljud 
af  den  kristna  försoningstanken. 
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lägga  »mildheten»  i  själtva  lagen;  det  går  ej  an  att  fram- 
ställa en  moral,  som  icke  behöfver  nägot  evangelium 
vid  sin  sida;  ty  dä  fattar  människan  det  så,  att  den 
kräfvande  rösten  låter  tala  vid  sig.  Alla  goda  upp- 
byggelseförfattare,  som  egentligen  äro  det  inre  lifvets 
pedagoger,  äro  därför  rädda  för  en  alltför  tidig  sam- 
mansmältning af  moralism  och  evangelium  eller  af  lag 
och  evangelium. 

Uti  det  religionslösa  etiska  programmet,  där  man 
vill  göra  evangelium  såsom  religion  öfverflödigt,  kunna 
vi  icke  annat  än  se  den  stora  faran,  att  man  sänker 
moralen.  På  den  vägen  kommer  man  slutligen  till  ett 
medelmättighetens  ideal,  som  låter  människan  i  lugn 
sta  där  hon  står,  emedan  förnuftet  är  sa  mildt,  att  det 
gerna  ser  genom  fingrarna  med  sådant,  som  förefaller 
människans  förnuft  rigoröst. 

Det  är  detta  ideal,  som  Ibsens  Brand  så  dråpligt 
gisslar: 

I  tra?nger  til,  for  slig  at  slingre, 
en  Gud  som  ser  igenom  fingre;  — 
som  slaegten  selv,  dens  Gud  må  gräne 
og  males  med  kalot  og  måne.  — 
Det  finnes  intet  annat  sätt  att  undgå  en  sådan 
tarflig  ståndpunkt  än  att  gifva  lagen  sitt  och  evange- 
lium sitt,  d.  v.  s.  att  man  ä  ena  sidan  fasthåller,  att 
moralen  har  ett  öfvervärldsligt  kraf  pä  fullkomlighet, 
och  att  man  å  andra  sidan  icke  släpper  försoningens 
ord  såsom  villkor  för  att  dess  ändamål  blir  uppnådt.*) 
Det  andliga  lifvets  utveckling  måste  bli  en  rö- 
relse liksom  i  sigzag.    Riktningen  åt  ena  sidan  fram- 

*)  Det  ät  detta  som  Augsburgiska  bekänn,  försvar  så  ifrigt 
betonar,  då  den  framhåller,  att  lagen  går  ut  på  att  vi  skola  »vore 
timere  Deum,  vere  diligere  Deum,  vere  invocare  Deum.  vere  statuere, 
qvod  deus  cxaudiat,  et  expectarc  auxilium  Dei  in  morte,  in  omnibus 
offlictionibus».    Apol.  Conf.  IV,  8.    Ritschl,  som  inordnar  medvetan- 
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kallas  genom  krafvet  och  går  till  moralism  och  rikt- 
ningen åt  den  andra  genom  försoningens  ord  till  sann 
kristlig  religion.  Men  de  båda  krafterna,  som  fram- 
kalla rörelsen,  få  ej  vara  åtskilda  annat  än  momentant, 
ty  de  höra  tillsammans,  de  äro  båda  utflöden  ur  Guds 
väsen,  sådant  det  för  oss  uppenbarats.  Den  momen- 
tana åtskillnaden  mellan  dem  är  för  människans  skull 
och  betingas  blott  af  den  mänskliga  utvecklingen. 

Det  andra  missförståndet  från  moralismens  sida 
har  sin  motsvarighet  i  en  oegentlighet,  som  evangelii 
förkämpar  å  sin  sida  ofta  blundat  för. 

Man  har  frågat  sig,  om  icke  den  evangeliska 
religionen  i  själfva  verket  blott  är  en  patologisk  före- 
teelse. Och  just  för  moralens  skull  är  det  många,  som 
känna  sig  benägna  att  svara  ja  på  en  sådan  fråga. 
Man  har  menat,  att  evangelium  gör  intrång  på  den 
sedliga  energien,  emedan  det  skulle  förleda  människan 
att  blicka  mot  himlen  och  därigenom  bli  blind  för 
uppgifterna  på  jorden.  Ja,  man  har  med  denna  ut- 
gångspunkt stundom  uppradat  ett  mycket  långt  synda- 
register åt  den  evangeliska  religionen.  Sålunda  har 
man  framhållit,  att  när  människan  tar  tröst  af  Gud, 
så  klemar  hon  bort  sig  själf.  Religionen,  har  man 
sagt,  dämpar  allvaret,  ty  när  den  fromme  beder,  så 

det  om  religionens  och  moralens  ändamål  i  försoningsförsamlingens 
allmänna  medvetande  om  syndaförlåtelse,  har  föga  blick  för  lagens 
särskilda  syDpuDkt  och  dess  betydelse.  Han  har  väsentligen  låtit 
sitt  betraktelsesätt  i  dessa  stycken  regleras  af  hänsynen  till  den 
ståndpunkt,  som  vi  kallat  en  förberedande,  och  synes  försvara  sitt 
tillvägagångssätt  därmed,  att  dogmatikern  har  att  tyda  det  kristliga 
lifvets  regelmässiga  förlopp.  (Jfr.  Ritschl,  Rechtv.  u.  Vers.  III,  3 
s.  134  f.) 
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söker  han  undgå  den  kraftutveckling  och  det  offer 
han  borde  gifva  för  att  nå  sitt  mål;  när  han  ångrar 
sig  inför  himlen  och  bidar  efter  sina  synders  förlåtelse, 
så  spiller  han  bort  en  dyrbar  tid,  som  bättre  hade 
kunnat  användas  för  att  förverkliga  det  goda  o.  s.  v. 
Denna  förebråelse  mot  religionen  är  berättigad  endast 
under  den  förutsättningen,  att  religionen  är  falsk.  Men 
falsk  blir  den  alltid,  då  den  vid  betraktelsen  af  sitt  eget 
ändamål  förgäter  moralens. 

Den  evangeliska  religionens  kännemärke  är  att 
den  hänvisar  människan  till  Guds  kärlek  och  nåd,  att 
den  lär  henne  att  tillegna  sig  försoningen  och  att  gripa 
efter  själens  tröstegrunder  såsom  löftet  om  syndernas 
förlåtelse  och  den  himmelske  Faderns  kärleksfulla  led- 
ning af  de  troendes  lif.  Den  förutsätter  en  viss  hjälp- 
löshet hos  människan,  att  hon  är  som  ett  barn  eller 
att  hon  så  att  säga  spelat  ut  sina  krafter.  Men  därför 
skall  också  det  evangeliska  löftet  alltid  ha  ett  mora- 
lisk mål  i  sigte.  Och  det  hör  till  dess  natur,  att  det 
icke  kan  tillegnas,  utan  att  tillika  det  moraliska  ända- 
målet står  lefvande  för  ens  blick.  Om  människan  är 
»religiös»  utan  att  hon  blifvit  det  och  ständigt  blir  det 
med  moralismen  som  genomgångsväg,  så  förslappas  hon, 
emedan  hon  i  själfva  verket  spelar  en  hjälplös  barna- 
roll utan  att  ha  försökt  eller  velat  försöka  sina  krafter. 
Missbruket  af  det  bästa  är  det  farligaste  af  allt.  Det 
finnes  sentimentala  anlag  i  människohjärtat,  som  gör 
att  man  kan  finna  talet  om  Guds  kärlek  och  nåd 
rörande  skönt  och  beskrifningen  öfver  det  eviga  lif- 
vets  härlighet  hänförande.  Och  man  kan  sålunda  ge- 
nom sinnenas  tjusning  ryckas  med  in  i  fromhetens 
krets,  lära  sig  Kanaans  kärleksfulla  språk,  svärma  i 
hänförande  böner  och  frossa  i  andakt  och  tillbedjan 
utan  att  ega  moralisk  hållning.  Men  då  har  man  ock 
förfalskat  religionen  för  sig  själf. 


i3i 

Ingen  har  kraftigare  uttalat  nödvändigheten  af 
en  evangelisk  tro  på  Guds  nåd  än  Martin  Luther. 
Men  Luther  fruktade  dock  en  religiositet  utan  moral 
Visserligen  förstod  han  aldrig  helt  apostlen  Jakob,  som 
frågade  efter  gerningar  mera  än  efter  tro,  men  när 
hans  egen  anhängare  Joh.  Agricola  uppträdde  och  ville 
hänvisa  moralen  till  rådhuset  och  förvisa  den  från 
predikstolen,  då  fick  man  se,  att  han  dock  hade  öppet 
öga  äfven  för  den  fara,  som  Jakob,  apostlen,  såg  så 
klart.  Gent  emot  Agricola  framhöll  Luther,  att  lagen*) 
aldrig  fick  upphäfvas  utan  att  dess  kraf  dagligen  måste 
möta  människohjärtat  och  verka  bot,  ty  en  kristens 
hela  lif  skulle  vara  ett  lif  i  bot.  Luther  var  alltför 
sund  och  hade  alltför  stor  kännedom  om  människo- 
hjärtat för  att  han  icke  skulle  frukta  för  en  religiosi- 
tet, som  utan  moral  kunde  innästla  sig  i  själen* 
Att  en  sådan  verkligen  förekommer  i  lifvet  kan  ingen 
förneka,  och  Luther  fick  utan  tvitvel  göra  personlig 
bekantskap  med  den.  Den  trifs  alltför  mycket  i  vissa 
kretsar,  där  religionen  blir  öfning  på  modet,  där  man 
svärmar  i  andakt,  i  böner  och  smekande  samtal  med 
den  »käre»  Guden.  De  äkta  och  sunda  uppbyggelse- 
författarne  vända  sig  med  allvar  mot  en  sådan  falsk 
andlighet,  och  de  mena  med  rätta,  att  lagens  stränga 
kraf  gent  emot  denna  är  på  sin  rätta  plats.  Det  är 
väl  heller  icke  utan  sin  stora  betydelse,  att  det  all- 
männa medvetandet  instinktmessigt  känner  en  viss 
misstänksamhet  gent  emot  dessa  religiösa  yttringar. 


*)  »Wer  will  das  dem  Herzen  eingegrabene  gegea  uns  zeu- 
gende  Gesetz  des  Gewissens  abschaffen,  das  mit  dem  Gesetze  Mosis 
eins  is  t?  Ja,  da  es  nichts  als  der  hl.  Wille  Gottes  ist,  so  bleibt  es 
ewig,  bleibt  auch  in  der  neuen  Welt  als  ein  danu  erfiil-Ites.  Lex 
nunqvam  in  seternum  tollitur,  sed  manebit  vel  implenda  in  damnatis, 
vel  impleta  in  beatis.»  (Herzog  u.  Plitt,  Realencyklopädie.  Art 
Antinom.) 
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C)   Religion  och  moral  i  deras  högsta  personliga 
uppenbarelse. 

Det  vore  en  psykologisk  oegentlighet  att  låta  det 
moraliska  och  religiösa  ändamålet  framstå  i  denna  höghet, 
som  betingas  af  de  själsbehof,  som  vi  sammanfattat  under 
uttrycket  »det  religiösa  anlaget»,  om  icke  mänsklighe- 
tens historia  gåfve  vid  handen,  att  det  blifvit  eller  kunde 
blifva  uppnådt  i  en  personlig  verklighet.  Ty  det  vore 
ett  bevis  för  att  det  religiösa  anlaget  visat  oss  vilse.*) 
Om  icke  medlaren  ingått  —  eller  åtminstone  tydligen 
förberetts  —  i  historien  såsom  ett  personligt  förverk- 
ligande af  den  högsta  moral  och  den  djupaste  religion, 
så  måste  lagen  modereras  af  blotta  förståndet  och  evan- 
gelium hänvisas  till  illusionernas  område. 

Men  likaledes  vore  det  också  psykologiskt  ohåll- 
bart att  på  trons  grundval  och  med  det  religiösa  an- 
lagets behof  som  utgångspunkt  tala  om  Gud  som  en 
objektiv  personlighet,  från  hvilken  religionens  gåfva 
och  moralens  kraf  kunna  träda  oss  till  mötes  såsom 
uppenbarelse,  om  icke  ett  personligt  medvetande  funnits, 
i  hvilken  den  eviga  verkligheten  trädt  renare  och  kla- 
rare fram  än  hos  mänskligheten  för  öfrigt.  —  I  båda 
dessa  stycken  anse  vi  oss  dock  kunna  rättfärdiga  vår 
ståndpunkt  genom  att  betrakta  Jesus  Kristus. 

i. 

Jesus  Kristus  är  den  människa,  i  hvilken  moralen 
vunnit  sin  fullkomning;  men  han  är  också  den,  i  hvil- 

*)  Den  etik,  som  blott  räknar  med  »erfarenbetens»  faktorer  och 
med  »nyttan»  ocb  som  därför  blir  stående  på  den  ståndpunt,  som  vi  be- 
tecknat såsom  tillhörande  de  moraliska  förstadierna,  t.  ex.  Herbert 
Spencers,  vore  då  den  högsta  och  den  enda,  som  vetenskapligt  kunde 
rättfärdigas. 


ken  religionen  framträdt  i  sin  rikaste  och  renaste  ge- 
stalt. Religion  och  moral  voro  hos  honom  ett.  Hans 
lif  var  som  ett  helgjutet,  skönt  konstverk,  som  icke 
fullständigare  kan  beskrifvas  än  med  de  två  orden: 
moral  ozh  religion. 

Jesus  kände  ett  kraf  öfver  sig.  När  han  kunde 
framställa  det  till  lärjungarne,  sägande:  våren  förden- 
skull I  fullkomlige  såsom  eder  himmelske  Fader  är 
fullkomlig  (Mt  5:  48),  då  hade  han  förut  förnummit 
det  i  sitt  eget  bröst.  I  dess  ljus  såg  han  sitt  lif  såsom 
en  tjänares,  som  lefde  för  det  uppdrag  han  mottagit- 
Ty  vid  alla  steg  han  tog  och  i  allt  sitt  verk  kände  han 
sig  bunden  af  Fadrens  uppdrag.  Han  hade  förnummit, 
att  han  icke  fick  göra  hvad  som  var  behagligt  för 
köttet  eller  hvad  som  människorna  väntade  af  honom 
(Mt.  4:  4,  7,  10;  Joh.  5:  30;  5:  43;  7:  6).  Medvetandet 
af  det  kraf,  som  hvilade  öfver  honom,  var  så  mäg- 
tigt,  att  han  icke  tyckte  sig  ha  rättighet  att  göra  något 
af  sig  själf.  När  han  talade,  så  förstod  han,'  att  han 
ej  fick  tala  annorlunda  än  i  öfverensstämmelse  med 
det  uppdrag  han  visste  sig  hafva.  Orden  voro  däraf 
liksom  förestafvade  för  honom  (Joh.  8:  38,  40).  Och 
när  han  handlade,  så  var  det  pä  samma,  sätt  med 
gerningarne.  Han  tyckte  sig  ha  sett  dem  såsom  före- 
visade för  honom,  att  han  skulle  verkställa  dem. 

Och  det  kraf,  som  han  på  detta  sätt  kände  öfver 
sig,  följde  honom  ända  till  döden  och  till  korsets  död. 

Men  hans  lif  framgick:  ur  krafvet  med  seger,  så 
att  han  fullbordade  det.  Han  var  alltid  lydig  mot  det, 
äfven  när  det  var  som  störst.  När  de  bittra  marterna, 
som  voro  förenade  med  det,  kommo  öfver  honom  ängs- 
lades han  intill  blods,  men  han  svek  dock  icke  sin 
faders  uppdrag  (Mc.  14:  41,  42;  Fil  2:  8;  1  Petr.  2:  21). 

Det  finnes  ingen,  som  förnummit  lagen  i  ett  så- 
dant djup  och  med  en  sådan  klarhet  och  skärpa  som 
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Jesus  (Mt.  5:  44;  6:  1  f.;  15:  11;  18:  8  f.;  18:  15;  20:  28; 
Joh.  18:  37).  Många  profeter  ha  visserligen  framträdt 
med  de  renaste  och  högsta  kraf,  och  deras  känsla  af 
lagens  storhet  har  ofta  gjort  deras  ord  till  åskviggar, 
som  skulle,  såsom  det  tyckes,  ha  kunnat  sönderbråka  berg; 
de  ha  ofta  kommit  som  ett  brusande  väder  fullt  af  andlig 
kraft;  men  hos  Jesus  se  vi  någonting  ännu  mera  stor- 
artadt.  At  honom  framställes  krafvet  å  ena  sidan 
mera  allomfattande,  sä  att  det  sträcker  sig  till  alla 
områden  af  människohjärtat  och  likväl  så,  att  det  be- 
tonar det  mest  centrala  däri  (Mt.  5,  22,  28,  39),  cch 
å  andra  sidan  sker  detta  med  ett  det  sällsammaste  lugn. 
Han  talade  »såsom  en  som  har  makt»  (Mt.  7:  29). 
Hans  ord  och  hela  hans  lif  voro  såsom  en  samlad, 
lugn,  men  mäktig  kraft. 

Hvarpå  berodde  detta?  Det  är  tydligt,  att  det 
hade  sin  grund  däri,  att  känslan  af  krafvet  och  för- 
nimmelsen af  Guds  faderskärlek  voro  hos  honom  för- 
enade till  en  enda  enhet. 

Han  visste,  att  krafvets  röst  var  kärlekens  röst, 
att  det  var  Fadren  i  himlen,  hvilken  hade  ett  god  t 
behag  till  sm  son  (Mt.  3:  17;  Mc.  1:  11;  Mt.  17:  1  f.; 
Mc.  9:  2  f.),  som  hade  sändt  honom  att  utföra  sin  vilja. 
När  krafvet  blef  bittert  för  den  timliga  människan  i 
honom,  så  kunde  han  därför  med  ett  barns  tillförsigt 
vända  sig  till  honom  som  kräfde,  och  han  kunde  bedja: 
Fader,  tag  denna  kalken  ifrån  mig  (Mc.  14:  36).  Eme- 
dan fadersrösten  och  krafvet  sammanföllo,  kunde  han 
med  känsla  af  frid  och  försoning  gå  det  senares  väg, 
huru  bitter  den  än  var:  Dock  icke  hvad  jag  vill  utan 
hvad  du  (Mc.  14:  36).  Hans  tro  på  faderskärleken  i 
krafvet  öppnade  vägen  för  änglarne  från  himlen,  som 
styrkte  honom  (Luk.  22:  43).  Krafvet  förde  honom  in 
i  lidandet,  upp  på  korset  och  in  i  döden,  men  det 
tillintetgjorde  honom  dock  ej;  han  krossades  icke  utan 
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vann  seger.  Ormen  stingade  honom  visserligen  i  hans 
häl,  men  själf  krossade  han  hans  hufvud.  Därför  att 
han,  Sonen,  kände  sin  Fader  och  höll  sig  fast  vid  ho- 
nom såsom  trons  fullkomnare,  blef  hans  verk  full- 
komnadt  (Luk.  23:  44,  jfr  Joh.  ig:  30).  Därför  att  han 
i  tron  vardt  lydig,  vann  han  seger  i  döden  och  öfver 
döden  (Fil.  2:  9  f.) 

Hos  Jesus  fanns  ingen  skillnad  i  sak  mellan  hvad 
vi  kalla  moraliskt  medvetande  och  religiös  tro.  Det 
var  endast  olika  sidor  af  samma  sak.  Och  det  var  ej 
blott  så,  att  moralen  i  hans  själ  hade  en  religiös  färg 
eller  att  han  visste,  att  krafvet  utgick  från  den  Evige, 
utan  Jesu  tro  var  moralisk  och  evangelisk  tillika. 
Hans  religion  var  enhet  af  kraf  och  försoning. 

Huru  kunde  det  så  vara?  Det  kunde  så  vara, 
emedan  han  fattade  de  båda  momenten  kraf  och  för- 
soning i  hela  deras  vidd  och  djup  och  emedan  han 
förverkligade  dem  lika  fullkomligt  i  hvarje .  moment 
af  sitt  lif.  Den  utveckling,  h varom  vi  förut  talat  och 
som  måste  ske  genom  kriser,  behöfde  icke  finnas  hos 
honom.  Lagen  behöfde  därför  aldrig  heller  differen- 
tiera sig  från  försoningens  ord  inför  hans  medvetande. 

Den  evangeliska  sidan  i  Jesu  tro  åtföljde  såsom 
ett  försonande  grundmotiv  den  moraliska.  Men  den 
förra  var  också  driffjädern  till  den  senare.  Det  var 
trån  fadersmedvetandet  som  han  hemtade  bevekelse- 
grunderna  för  sin  lydnad  gent  emot  Faderns  kraf: 
»Det  är  min  mat  att  göra  min  Faders  vilja».  Både 
hans  medvetande  om  krafvet  och  om  den  gudomliga 
faderskärleken  voro  fullkomliga,  emedan  de  förutsatte 
hvarandra,  hänvisade  på  hvarandra  och  understödde 
hvarandra.  Men  dessa  två  stycken,  uppfattade  i 
sitt  verkliga  evighetsdjup,  utgöra  den  sanna  reli- 
gionen. 
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2. 

Liksom  vi  inför  Jesus  fått  det  rätta  svaret  på 
moralens  och  religionens  inbördes  samband  i  deras 
högsta  uppenbarelser,  så  skola  vi  ock  inför  honom 
finna,  att  medvetandet  om  den  sanna  religionen,  inne- 
bär medvetandet  om  Gud,  att  han  är  en  personlighet 
öfver  människan  med  verklig  tillvaro. 

Man  har  sagt,  att  Jesu  Fader  endast  var  hans 
eget  ideal,  att  det  var  »förnuftet»  såsom  omfattande 
morallagen  och  det  moment  af  »mildhet»,  som  måste 
komplettera  lagen  för  att  lämpa  sig  för  en  förnuftig 
sinlighet,  och  att  detta  »förnuft»  hypostaserats  för 
hans  rika  själ. 

»Kristus  tänkte  en  enda  Gud,  hviiken  han  till- 
lade  alla  de  egenskaper,  som  han  i  sig  själf  förnam 
såsom  fullkomligheter.  Och  denne  blef  ett  väsen  af 
hans  eget  sköna  inre,  fullt  af  godhet  och  kärlek  såsom 
han  själf  och  helt  och  hållet  så  danad,  att  goda  män- 
niskor förtröstansfullt  hängifva  sig  åt  honom  och  upp- 
taga honom  i  sig  såsom  den  ljufvaste  förbindelse  med 
det  ofvantill  är.»*) 

Vi  vilja  icke  förneka,  att  Jesu  fadersbegrepp  var 
hans  egen  andes  fulla  tillhörighet,  Ty  helt  visst  kände 
han  hans  väsende  inom  sig  själf  och  kunde  förnimma 
honom  fullständigt  i  sin  egen  ande,  något  som  han 
äfven  själf  uttalade,  när  han  sade,  att  Fadren  och  han 
voro  ett  (Joh.  10:  30)  och  då  han  vittnade,  att  den, 
som  kände  honom,  kände  ock  hans  Fader  (Joh.  8:  13). 
Men  det  synes  oss  det  oaktadt  vara  omöjligt  att  för- 
lägga gränsen  för  det  gudomliga  inom  människosonen 
själf.**)    Om  hans  tro  haft  alltigenom  subjektiva  drag 


*)  Citat  från  Eckermanns  samtal  med  Goethe. 

**)  Frågan  om  Kristi  gudom  fordrar  för  sin  fullständiga  ut- 
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färgade  af  clet  österländska  lynnet  och  naturen,  så 
vore  det  måhända  möjligt  att  säga,  att  vår  Herres 
Jesu  Kristi  Fader  blott  vore  personifieringen  af  hans 
idealiska  inre,  att  det  vore  den  mänskliga  morallagens 
och  mildhetens  enhetliga  hypostas,  som  i  grunden  är 
opersonlig,  ehuru  den  vinner  personlighet  i  människans 
själ.  Men  det  är  att  märka,  att  Jesu  medvetande  om 
Fadren  eger  objektivitetens  kännemärke  i  tvenne  hän- 
seenden. Först  och  främst  måste  det  kännetecknas 
som  höjdpunkten  af  Israels  religion,  som  burit  objek- 
tiv prägel,  så  långt  historien  kan  leda  oss  tillbaka  i 
tiden.  Jesus  visste  sig;  själf  vara  sänd  af  Fadren  på 
grundvalen  af  den  uppenbarelse,  som  inom  Israel  egt 
rum  före  honom  (Joh.  5:  39;  Luk.  4:  17  f;  Mc.  g:  12). 
Och  han  visste  äfven,  att  det  var  från  denna  uppen- 
barelse, som  hans  eget  sonskap  af  Fadren  fick  näring 
och  eggades  till  utveckling  (Luk.  2:  49).  Hans  betrak- 
telser och  uttalanden  om  Gud  voro  väsentligt  knutna 
till  Israels  folks  helig-a  skrifter.  Han  hörde  Fadrens 
röst  ej  blott  i  sitt  eget  inre  utan  förmedelst  det  tungo- 
mål, som  profeterna  före  honom  talat,  och  rösten  i  hans 
inre  hade  väl  ursprungligen  väckts  till  !if  däraf.  Ty 
det  är  tydligt,  att  det  profetiska  ordet  ej  blott  klar- 
gjort för  honom  den  lidandets  väg  han  hade  att  gå 
(Mc.  9:  12;  12:  10  f;  14:  21  f.;  14:  27;  14:  49;  Luk. 
22:  37)  utan  äfven  ursprungligen  lagt  fram  hans  Faders 
drag  i  ljuset  för  honom,  ty  alla  de  egenskaper,  hvar- 
med  han  betecknade  dem,  kunna  vi  återfinna  i  det 
gamla  testamentets  profetiska  skrifter.  (Es.  6:  3;  Ps. 
33:  5;  Ps.  16:  11;  Ps.  36:  6;  Ps.  103:  8  f.) 

redning  cn  dogmatisk  undersökning,  som  här  icke  kan  gifvas.  Hvad 
vi  här  åsyfta  att  visa  är  endast  detta,  att  det  äfven  finnes  religions- 
psykologiska grunder  för  antagande  at  Guds  objektiva  personlighet: 
Gud  är  icke  blott  religionen  i  subjektiv  mening  utan  äfven  objektivt 
grund  för  dess  uppenbarelse. 
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Det  är  vidare  att  märka,  att  Jesus  själf  vittnade 
därom,  att  den  Gud  och  Fader,  hvars  röst  han  hört  i 
de  profetiska  skrifterna  och  med  hvilken  hans  egen 
ande  kände  sig  som  ett,  att  denne  Gud  hade  en  exi- 
stens, som  gick  utöfver  människosonens.  Jesus  såg 
verkligen  Gud  såsom  en  annan  än  sig  själf  nämligen 
så,  att  han  med  sitt  väsende  gick  ut  öfver  allt  hvad 
människogräns  heter.  Han  såg,  att  religionen  ej  blott 
historiskt,  såsom  en  uppenbarelse  i  Israel,  var  en  objek- 
tiv makt,  från  hvilken  alla  människor  måste  hemta  sin 
inre  utveckling  till  frälsning  (Joh.  4,  24:  frälsningen  är 
frän  judarne)  utan  ätven  att  Fadern  stod  som  en  per- 
sonlighet gent  emot  honom  och  var  större  än  han  och 
att  han  så  i  evighet  skulle  vara.  Därför  kunde  han 
säga  till  sina  lärjungar:  Haden  I  mig  kär,  sä  skullen 
I  hafva  gladt  eder,  att  jag  går  till  Fadren,  ty  min 
Fader  är  större  än  jag-  (Joh.  14,  28). 

Denna  medvetenhet  om  Guds  objektivitet,  som  vi 
sålunda  kunna  skönja  på  tvenne  vägar,  nämligen  i 
dess  samband  men  en  historisk  uppenbarelse  och  i  det 
inre  igenkännandet  och  skådandet  af  en  Guds  person- 
liga existens,  den  är  dock  hos  Jesus  alltför  rik  och 
underbar  för  att  vi  skulle  våga  att  mästra  den.  Det 
är  dock  mycket  djärft  att  gent  emot  en  man,  som  intager 
en  sä  enastående  ställning  som  Jesus  Kristus  och  som 
tydligen  haft  en  djupare  ande  än  någon  annan,  vilja 
sätta  en  existentialgräns  för  det  andliga  lifvet,  som  är 
lägre  än  den  han  anvisat. 

Dessa  uttryck  lifsideal,  morallag,  förnuft,  som  ha 
ingått  i  vår  allmänna  åskådning  med  ett  innehåll,  som 
skapats  af  en  kristen  kultur,  de  äro  icke  några  klara 
och  åskådliga  begrepp,  så  länge  man  blott  rådfrågar 
en  s.  k.  positiv  vetenskap,  som  icke  tar  hänsyn  till 
någon  uppenbarelse.  Deras  betydelse  och  andliga  inne- 
håll äro  långt  ifrån  fastställda  af  vetenskapen.  Tvärtom 
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förlora  de  sig  i  dunkel,  om  vi  med  åsidosättande  af 
religionen  blott  undersöka  den  öfriga  erfarenheten,  vi 
må  göra  detta  än  så  metodiskt.  Och  det  är  naturligt, 
ty  de  ha  uppstått  hos  oss  på  grund  af  denna  makt, 
som  vi  subjektivt  kalla  det  religiösa  anlaget  och  objek- 
tivt den  gudomliga  uppenbarelsen.  Derför  äro  vi  icke 
heller  berättigade  att  för  någon  annan  erfarenhets  skull 
än  den  religiösa  förkorta  deras  innehåll.  Och  dä  han, 
som  intager  medelpunkten  i  religionernas  historia,  som 
ock  visat  sig  kunna  tillmötesgå  det  religiösa  anlagets 
djupaste  behof  och  som  skådat  alla  dessa  ting  oändligt 
djupare  än  vi,  lärt  oss  att  betrakta  deras  innehåll  så- 
som kommande  från  den  evigt  varande  fullkomliga 
personen,  som  heter  Gud,  så  är  det  psykologiskt  och 
spekulativt  rätt  att  tro  på  honom.  Det  innebär  brist 
på  kritik  af  sin  egen  förmåga,  om  man  lägger  sin 
torftiga  erfarenhet  som  måttstock  på  hans,  som  erkändt 
står  öfver  alla,  och  ännu  mer  gäller  detta,  om  man 
tillika  våldför  sig  på  erfarenheten  genom  att  förbise 
människosjälens  religiösa  behof. 

När  Jesus  kunde  kalla  Gud  vid  namn,  när  han 
kände  sig  bunden  af  hans  heliga  kraf,  förnam  hans 
varma  kärlek,  när  han  kunde  tala  till  honom  såsom 
en  son  till  sin  Fader,  då  böra  icke  vi  förneka  denne 
Guds  existens,  i  hvilken  moralen  och  religionen  bilda 
en  absolut  fullkomlig  enhet,  förr  än  vi  kommit  så  långt 
i  andlig  rikedom,  som  människosonen  Jesus  Kristus. 
Vi  skola  komma  ihåg,  att  han  såg  honom  lefvande  för 
sina  ögon,  att  han  ej  blott  hörde  krafvet  från  hans 
mun  utan  mottog  kraften  af  honom  att  fullgöra  det, 
att  gå  korsets  väg,  att  älska  sina  fiender,  att  bedja  för 
dem.  Gud  var  för  Jesus  verkligare  än  alla  dessa  järn- 
hårda grundsatser,  åskådningar  och  önskningar,  som 
bragte  honom  upp  på  korset.  Lugn  såg  han  dem  för 
sina  ögon,  och  ehuru  han  såg  deras  makt,  att  han  för 


deras  skull  i  Jerusalem  måste  lida  och  dö,  sä  visste 
han  likväl,  att  Fadrens  vilja  var  mäktigare;  han  visste, 
att  han  genom  lydnad  för  honom  skulle  segra  i  döden. 
Och  det  var  ej  blott  i  enstaka  ögonblick,  som  detta 
försiggick  i  hans  själ,  och  ingalunda  uti  uppjagade  sin- 
nestillstånd; han  var  lugn  och  klar  i  sitt  medvetande 
af  Fadren,  och  hela  hans  lif  från  början  till  slut  ut- 
vecklade sig  i  enhetlig  följdriktighet  på  denna  inre 
grundval.  Det  är  omöjligt  att  med  tanken  på  allt  detta 
tala  om  illusioner,  som  framkallats  af  hans  österländska 
idealiserings-  och  personifieringsdrift. 


